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PREFACED 


Ao abordar a questao do espiritismo, temos que dizer imediatamente, tao 
claramente como e possfvel, em que espfrito entendemos trata-la. Ja se consagraram 
uma multidao de obras sobre esta questao, e, nestes ultimos tempos, tornaram-se mais 
numerosas que nunca; entretanto, pensamos que ainda nao se ha dito nelas tudo o que 
terei que dizer, nem que o presente trabalho se arrisque a ser duplicagao de nenhum 
outro. Ademais, nao nos propomos fazer uma exposigao completa do tema sob todos 
seus aspectos, o que nos obrigaria a reproduzir muitas coisas que se podem encontrar 
facilmente em outras obras, e que, por conseguinte, seria uma tarefa tao enorme como 
pouco util. Acreditamos ser preferfvel nos limitar aos pontos que ate aqui foram 
tratados de maneira mais insuficiente: por isso e que nos dedicaremos primeiro a 
dissipar as confusoes e os equfvocos que frequentemente tivemos a ocasiao de 
constatar nesta ordem de ideias, e depois mostraremos, sobretudo os enganos que 
formam o fundo da doutrina espfrita, se e que se pode consentir em chamar a isso 
uma doutrina. 

Pensamos que seria diffcil, e ademais pouco interessante, considerar a questao, em 
seu conjunto, do ponto de vista historico; com efeito, pode-se fazer historia de uma 
seita bem definida, que forma um todo claramente organizado, ou que possui ao 
menos uma certa coesao; mas nao e assim como se apresenta o espiritismo. E 
necessario observar que, desde o come?o, os espfritas estiveram divididos em varias 
escolas, que depois se multiplicaram ainda mais, e que constitufram sempre 
inumeraveis agrupamentos independentes e as vezes rivais uns dos outros; e embora 
fosse possfvel confeccionar uma lista completa de todas essas escolas e de todos esses 
agrupamentos, a fastidiosa monotonia de tal contagem nao se compensaria certamente 
pelo proveito que se poderia tirar dela. E ainda e preciso acrescentar que, para poder 
chamar-se espfrita, nao e indispensavel pertencer de maneira nenhuma a uma 
associagao qualquer; basta admitir certas teorias, que se acompanham ordinariamente 
de praticas correspondentes; muita gente pode fazer uso do espiritismo 
separadamente, ou em pequenos grupos, sem vincular-se a nenhuma organizagao, e 
esse e um elemento que o historiador nao poderia alcangar. Nisso, o espiritismo se 
comporta de modo muito diferente do teosofismo e da maioria das escolas ocultistas; 
este ponto esta longe de ser o mais importante entre todos os que lhe distinguem 
delas, mas e a consequencia de algumas outras diferengas menos exteriores, sobre as 
quais teremos a ocasiao de nos explicar. Pensamos que o que acabamos de dizer torna 
suficientemente compreensfvel por que nao vamos introduzir aqui as consideragoes 
historicas a nao ser na medida em que nos paregam suscetfveis de esclarecer nossa 
exposigao, e sem fazer delas o objeto de uma parte especial. 

Outro ponto que nao buscaremos tratar tampouco de uma maneira completa, e o 
exame dos fenomenos que os espfritas invocam em apoio de suas teorias, e que 
outros, embora admitam igualmente sua realidade, interpretam-nos de uma maneira 
inteiramente diferente. Deles diremos o suficiente para indicar o que pensamos a este 
respeito, mas a descrigao mais ou menos detalhada desses fenomenos se deu tao 
frequentemente pelos experimentadores que seria completamente superfluo voltar 
aqui sobre isso; ademais, nao e isso o que nos interessa aqui particularmente, e, a 
proposito, preferimos assinalar a possibilidade de algumas explicagoes que os 
experimentadores, espfritas ou nao, certamente nao suspeitam. Sem duvida, convem 
observar que, no espiritismo, as teorias jamais se separam da experiencia, e nos 



tampouco buscaremos separa-las inteiramente em nossa exposigao; mas o que 
queremos mostrar, e que os fenomenos nao proporcionam mais que uma base 
puramente ilusoria as teorias espfritas, e tambem que, sem estas ultimas, ja nao se 
trata absolutamente de espiritismo. Ademais, isso nao nos impede de reconhecer que, 
se o espiritismo fosse unicamente teorico, seria muito menos perigoso do que e e nao 
exerceria o mesmo atrativo sobre muita gente; e insistiremos mais sobre esse perigo 
porque este constitui o mais premente dos motivos entre os que nos determinaram a 
escrever este livro. 

Ja dissemos em outra parte quao nefasta e, a nosso parecer, a expansao dessas 
teorias diversas que viram a luz ha menos de um seculo, e que se podem designar, de 
uma maneira geral, sob o nome de «neo-espiritualismo». Certamente, em nossa epoca 
ha muitas outras «contra-verdades» que e bom combater igualmente; mas estas tern 
um carater muito especial, que as faz mais daninhas possivelmente, e em todo caso de 
uma maneira diferente, que aquelas que se apresentam sob uma forma simplesmente 
filosofica ou cientifica. Tudo isso, com efeito, e mais ou menos «pseudo-religiao»; 
esta expressao, que aplicamos ao teosofismo, poderfamos aplica-la tambem ao 
espiritismo; embora este ultimo proclame frequentemente pretensoes cientfficas em 
razao do lado experimental no que ere encontrar, nao so a base, senao a fonte mesma 
de sua doutrina, no fundo nao e mais que uma separagao do espfrito religioso, 
conforme a mentalidade «cientificista» que e a de muitos de nossos contemporaneos. 
Alem disso, entre todas as doutrinas «neo-espiritualistas», o espiritismo e certamente 
a mais estendida e a mais popular, e isso se compreende sem esforgo, ja que e sua 
forma mais «simplista», diriamos de boa vontade, a mais grosseira; esta ao alcance de 
todas as inteligencias, por mais medfocres que sejam, e os fenomenos sobre os que se 
apoia, ou ao menos os mais ordinarios dentre eles, podem ser obtidos tambem por nao 
importa quern. Assim, e o espiritismo o que faz o maior numero de vftimas, e seus 
desmandos se acrescentaram ainda nestes ultimos anos, em proporgoes inesperadas, 
por um efeito da perturbagao que os recentes acontecimentos contribufram aos 
espiritos. Quando falamos aqui de desmandos e de vftimas, nao sao simples 
metaforas: todas as coisas desse genero, e o espiritismo mais ainda que as demais, 
tern como resultado desequilibrar e transtornar irremediavelmente a uma multidao de 
desafortunados que, se nao as tivessem encontrado em seu caminho, teriam podido 
continuar vivendo uma vida normal. Ha af um perigo que nao poderia se desdenhar, e 
que, nas circunstancias atuais sobretudo, e particularmente necessario e oportuno 
denunciar com insistencia; e estas consideragoes devem reforgar, para nos, a 
preocupagao de ordem mais geral, de proteger os direitos da verdade contra todas as 
formas do erro. 

Devemos acrescentar que nossa intengao nao e ficar em uma crftica puramente 
negativa; e preciso que a critica, justificada pelas razoes que acabamos de dizer, seja- 
nos uma ocasiao de expor ao mesmo tempo algumas verdades. Embora, sobre muitos 
pontos, estaremos obrigados a nos limitar a indicagoes bastante resumidas para 
permanecer nos limites que entendemos nos impor, por isso nao pensamos que nao 
sera possfvel fazer entrever muitas questoes ignoradas, suscetfveis de abrir novas vias 
de investigagoes aqueles que saibam apreciar seu alcance. Ademais, temos que 
advertir que nosso ponto de vista e muito diferente, sob muitos aspectos, do ponto de 
vista da maioria dos autores que falaram que espiritismo, tanto para lhe combater 
como para lhe defender; inspiramo-nos sempre, acima de tudo, em dados da 
metaffsica pura, tal como as doutrinas orientais nos tern feito conhecer; estimamos 
que e somente assim que se podem refutar plenamente alguns enganos, e nao 



colocando-se em seu proprio terreno. Assim mesmo, sabemos muito bem que, do 
ponto de vista filosofico, e inclusive do ponto de vista cientffico, pode-se discutir 
indefinidamente sem ter avangado mais por isso, e que emprestar-se a tais 
controversias, e freqlientemente fazer o jogo do adversario, por pouco que este tenha 
alguma habilidade em fazer desviar a discussao. Assim, estamos mais persuadidos 
que ninguem da necessidade de uma diregao doutrinal da que jamais alguem deve 
apartar-se, e que e a unica que permite mexer com certas coisas impunemente; e, por 
outra parte, como nao queremos fechar a porta a nenhuma possibilidade, e nao nos 
elevarmos mais do que contra o que sabemos que e falso, esta diregao nao pode ser, 
para nos, mais que de ordem metaffsica, no sentido em que, como dissemos em outra 
parte, devia-se entender esta palavra. Nao tera que se dizer que uma obra como esta 
nao deve ser considerada por isso como propriamente metaffsica em todas suas 
partes; mas nao tememos afirmar que, em sua inspiragao, ha mais metaffsica 
verdadeira que em tudo aquilo ao que os filosofos dao este nome indevidamente. E 
que ninguem se escandalize desta declaragao: esta metaffsica verdadeira a que 
fazemos alusao nao tern nada de comum com as confusas sutilezas da filosofia, nem 
com todas as confusoes que esta cria e mantem por prazer, e, alem disso, o presente 
estudo, em seu conjunto, nao tera nada do rigor de uma exposigao exclusivamente 
doutrinal. O que queremos dizer, e que somos guiados constantemente por princfpios 
que, para quern quer que os compreenda, sao de uma absoluta certeza, e sem os quais 
alguem corre muito risco de extraviar-se nos tenebrosos labirintos do «mundo 
inferiors assim como tantos exploradores temerarios, apesar de todos os seus tftulos 
cientfficos ou filosoficos, deram-nos ja o triste exemplo disso. 

Tudo isso nao significa que desprezemos os esforgos daqueles que se colocaram 
em pontos de vista diferentes do nosso; bem ao contrario, estimamos que todos esses 
pontos de vista, na medida em que sao legftimos e validos, nao podem a nao ser 
harmonizar-se e completar-se. Mas ha distingoes a fazer e uma hierarquia a observar: 
um ponto de vista particular nao vale mais que em um certo domfnio, e e necessario 
respeitar os limites alem dos quais cessa de ser aplicavel; e o que esquecem muito 
frequentemente os especialistas das ciencias experimentais. Por outra parte, aqueles 
que se colocam no ponto de vista religioso tern uma minima vantagem de uma 
diregao doutrinal como esta da qual falamos, mas que, em razao da forma que reveste, 
nao e universalmente aceitavel, e que, pelo resto, bastaria para lhes impedir de perder- 
se, mas nao para proporcionar solugoes adequadas a todas as questoes. Seja como for, 
em presenga dos acontecimentos atuais, estamos persuadidos de que nunca se fara 
suficiente para opor-se a certas atividades maleficas, e de que todo esforgo que se 
faga neste sentido, provido de um bom direcionamento, tera sua utilidade, ao estar 
possivelmente melhor adaptado que outro para incidir sobre tal ou qual ponto 
determinado; e para falar uma linguagem que alguns compreenderao, diremos 
tambem que nunca havera demasiada luz difundida para dissipar todas as emanagoes 
do «Satelite sombrio». 



PRIMEIRA PARTE 


Distingoes e precisoes necessarias 


CAPfTULO I 

DEFINigAO DO ESPIRITISMO 


Posto que nos propusemos distinguir primeiro o espiritismo de diversas outras 
coisas que se confundem muito frequentemente com ele, e que entretanto sao muito 
diferentes dele, e indispensavel comegar por lhe definir com precisao. A primeira 
vista, parece que se pode dizer isto: o espiritismo consiste essencialmente em admitir 
a possibilidade de comunicagao com os mortos; e isso o que lhe constitui 
propriamente, ou seja, aquilo sobre o qual todas as escolas espfritas estao 
necessariamente de acordo, quaisquer que sejam suas divergences teoricas sobre 
outros pontos mais ou menos importantes, pontos que consideram sempre como 
secundarios em relagao a este. Mas isso nao e suficiente: o postulado fundamental do 
espiritismo, e que a comunica$ao com os mortos nao e somente uma possibilidade, e 
sim um fato; se alguem admite isso apenas a tftulo de possibilidade, nao e 
verdadeiramente espfrita. E certo que, neste ultimo caso, fica-se impedido entao de 
rechagar de uma maneira absoluta a doutrina dos espfritas, o que ja e grave. Como 
teremos que demonstra-lo depois, a comunicagao com os mortos, tal como eles a 
entendem, e uma impossibilidade pura e simples, e so assim se podem cortar todas 
suas pretensoes de uma maneira completa e definitiva. Fora desta atitude, nao poderia 
haver mais que compromissos mais ou menos penosos, e, quando alguem se introduz 
na via das concessoes e das colocatjoes, e diffcil saber onde se detera. Temos a prova 
disso no que ocorreu a alguns, teosofistas e ocultistas concretamente, que 
protestariam energicamente, e com razao, se fossem tratados como espfritas, mas que, 
por razoes diversas, tern admitido que a comunica§ao com os mortos poderia 
acontecer realmente em casos mais ou menos raros e excepcionais. Reconhecer isso, e 
em suma conceder aos espfritas a verdade de sua hipotese; mas estes nao se 
contentam somente com isso, e o que pretendem, e que esta comunica§ao se produz 
de uma maneira de certo modo corrente, em todas suas sessoes, e nao so uma vez em 
cada cem ou em cada mil. Assim, para os espfritas, basta que sejam colocadas certas 
condi?6es para que se estabelega a comunicagao, que nao consideram assim como um 
fato extraordinario, mas sim como um fato normal e habitual; e esta e uma precisao 
que convem fazer entrar na definigao mesma do espiritismo. 

Ha ainda outra coisa: ate aqui, falamos de comunicagao com os mortos de uma 
maneira muito vaga; mas, agora, e importante precisar que, para os espfritas, esta 
comunica§ao se efetua por meios materiais. Este e um elemento completamente 
essencial para distinguir o espiritismo de algumas outras concepgoes, nas quais se 
admitem somente comunicagoes mentais, intuitivas, uma especie de inspiragao; os 
espfritas as admitem tambem, sem duvida, mas nao e a estas que lhes concedem a 
maior importancia. Discutiremos este ponto mais tarde, mas podemos dizer 
imediatamente que a verdadeira inspira§ao, que estamos muito longe de negar, tern na 




realidade uma fonte completamente diferente; mas tais concepqoes sao certamente 
menos grosseiras que as concep§6es propriamente esprritas, e as objeqoes as que dao 
lugar sao de uma ordem algo diferente. O que consideramos como propriamente 
esprrita e a ideia de que os «esprritos» atuem sobre a materia, que produzam 
fenomenos frsicos, como deslocamentos de objetos, golpes ou outros rurdos variados, 
e assim sucessivamente; aqui nao mencionamos mais que os exemplos mais simples e 
mais comuns, que sao tambem os mais caracterfsticos. No mais, convem acrescentar 
que esta aqao sobre a materia se supoe que nao se exerce diretamente, mas sim pela 
intermediagao de um ser humano vivo, que possui faculdades especiais, e que, em 
razao deste papel de intermediario, chama-se «medium». E difrcil definir exatamente 
a natureza do poder «mediunico» ou «mediammico», e, sobre este ponto, as opinioes 
variam; o mais ordinariamente parece que lhe considera como de ordem fisiologica, 
ou, se quiser, psicofisiologico. Fazemos observar a partir de agora que a introdugao 
desse intermediario nao suprime as dificuldades: a primeira vista, nao parece que a 
um «esprrito» seja mais facil atuar imediatamente sobre o organismo de um ser vivo 
que sobre um corpo inanimado qualquer; mas aqui intervem consideraqoes um pouco 
mais complexas. 

Os «esprritos», apesar do apelativo que lhes da, nao sao considerados como seres 
puramente imateriais; pretende-se ao contrario que estejam revestidos de uma especie 
de envoltorio que, embora muito sutil para ser percebido normalmente pelos sentidos, 
nem por isso e menos um organismo material, um verdadeiro corpo, e que se designa 
sob o nome bastante barbaro de «perispirito». Se isso for assim, a gente pode 
perguntar-se por que esse organismo nao permite aos «esprritos» atuar diretamente 
sobre nao importa qual materia, e por que lhe e necessario recorrer a um medium; 
isso, para falar a verdade, parece pouco logico; ou, se o «perisprrito» for por si 
mesmo incapaz de atuar sobre a materia sensrvel, deve ser o mesmo para o elemento 
correspondente que existe no medium ou em qualquer outro ser vivo, e entao esse 
elemento nao serve para nada na produgao dos fenomenos que se trata de explicar. 
Naturalmente, contentamo-nos assinalando rapidamente essas dificuldades, que cabe 
aos esprritas resolver se puderem; careceria de interesse prosseguir uma discussao 
sobre esses pontos especiais, porque ha coisas muito melhores que dizer contra o 
espiritismo; e, quanto a nos, nao e esta a maneira na qual a questao deve expor-se. 
Nao obstante, acreditamos ser util insistir um pouco sobre a maneira em que os 
esprritas consideram geralmente a constitui?ao do ser humano, e dizer imediatamente, 
a fim de descartar todo equrvoco, o que reprovamos nessa concepqao. 

Os ocidentais modemos tern o habito de conceber o composto humano sob uma 
forma tao simplificada e tao reduzida como e possfvel, posto que nao lhe fazem 
consistir mais que em dois elementos, dos quais um e o corpo, e ao outro chamam 
indiferentemente alma ou esprrito; dizemos os ocidentais modernos, porque, 
certamente, essa teoria dualista nao se implantou definitivamente a nao ser depois de 
Descartes. Nao podemos iniciar aqui uma historia, sequer sucinta, da questao; 
somente diremos que, anteriormente, a ideia que se fazia da alma e do corpo nao 
comportava esta completa oposiqao de natureza que faz sua uniao verdadeiramente 
inexplicavel, e tambem que havia, inclusive no ocidente, concepqoes menos 
«simplistas», e mais aproximadas das dos orientais, para quern o ser humano e um 
conjunto muito mais complexo. Com maior razao se estava muito longe de pensar 
entao neste ultimo grau de simplificagao que representam as teorias materialistas, 
mais recentes ainda que todas as demais, e segundo as quais o homem ja nao e nem 
sequer um composto, posto que se reduz a um elemento unico, o corpo. Entre as 



antigas concepgoes as que acabamos de fazer alusao, sem remontar a Antigiiidade, e 
indo somente ate a Idade Media, encontrar-se-iam muitas que consideram no homem 
tres elementos, ao distinguir a alma e o espirito; de resto, ha uma certa flutuagao no 
emprego destes dois termos, mas, freqlientemente, a alma e o elemento medio, o 
elemento ao que correspondem em parte o que alguns modernos chamaram o 
«princfpio vital», enquanto que somente o espirito e entao o ser verdadeiro, 
permanente e imperecfvel. E esta concepgao ternaria a que os ocultistas, ou ao menos 
a maioria dentre eles, quiseram renovar, introduzindo nela uma terminologia especial; 
mas nao compreenderam seu sentido verdadeiro, e lhe tiraram todo alcance pela 
maneira fantasiosa em que se representam os elementos do ser humano: assim, fazem 
do elemento medio um corpo, o «corpo astral», que lembra singularmente o 
«perispfrito» dos espfritas. Todas as teorias deste genero tern o defeito de nao ser no 
fundo mais que um tipo de transposigao das concepgoes materialistas; este «neo- 
espiritualismo» nos parece bastante com uma especie de materialismo ampliado, e 
esta ampliagao e tambem algo ilusorio. Aquilo do que estas teorias se aproximam 
mais, e onde e necessario procurar provavelmente sua origem, sao as concepgoes 
«vitalistas», que reduzem o elemento medio do composto humano a fungao de 
«princfpio vital» somente, e que apenas parecem admiti-lo mais para explicar que o 
espirito possa mover o corpo, problema insoluvel na hipotese cartesiana. O vitalismo, 
porque expoe mal a questao, e porque, ao nao ser em suma mais que uma teoria de 
fisiologistas, coloca-se em um ponto de vista muito especial, da fundamento a uma 
objegao do mais simples: ou se admite, como Descartes, que a natureza do espirito e a 
do corpo nao tern o menor ponto de contato, e entao nao e possfvel que haja entre eles 
um intermediario ou um termo medio; ou se admite ao contrario, como os antigos, 
que tern uma certa afinidade de natureza, e entao o intermediario toma-se inutil, ja 
que esta afinidade basta para explicar que um possa atuar sobre o outro. Esta objegao 
vale contra o vitalismo, e tambem contra as concepgoes «neo-espiritualistas» no tanto 
que procedem dele e no tanto que adotam seu ponto de vista; mas, entenda-se bem, 
nao pode nada contra as concepgoes que consideram as coisas sob relagoes 
completamente diferentes, que sao muito anteriores ao dualismo cartesiano, e, por 
conseguinte inteiramente estranhas as preocupagoes que este criou, e que olham ao 
homem como um ser complexo para responder tao exatamente como e possfvel a 
realidade, e nao para contribuir uma solugao hipotetica a um problema artificial. 
Ademais, desde diversos pontos de vista, podem-se estabelecer no ser humano um 
numero mais ou menos grande de divisoes e de subdivisoes, sem que semelhantes 
concepgoes deixem por isso de ser conciliaveis; o essencial e que nao se divida a este 
ser humano em duas metades que paregam nao ter nenhuma relag ao entre elas, e que 
nao se busque tampouco reunir depois estas duas metades por um terceiro termo cuja 
natureza, nessas condigoes, nao e nem sequer concebfvel. 

Podemos agora voltar para a concepgao espfrita, que e ternaria, posto que 
distingue o espirito, o «peiispfrito» e o corpo; em um sentido, pode parecer superior a 
dos filosofos modemos, posto que admite um elemento a mais, mas esta 
superioridade nao e mais que aparente, porque a maneira em que se considera este 
elemento nao corresponde a realidade. Voltaremos a falar sobre isto depois, mas ha 
outro ponto sobre o qual, sem poder lhe tratar completamente no momento, temos que 
chamar a atengao a partir de agora, e esse ponto e: se a teoria espfrita ja e muito 
inexata no que concerne a constituigao do homem durante a vida, e inteiramente falsa 
quando se trata do estado deste mesmo homem depois da morte. Tocamos aqui o 
fundo mesmo da questao, que queremos reservar para mais tarde; mas, em duas 



palavras, podemos dizer que o engano consiste, sobretudo nisto: segundo o 
espiritismo, nao muda nada pela morte, a nao ser que o corpo desapareceu, ou melhor, 
foi separado dos outros dois elementos, que permanecem unidos um ao outro como 
anteriormente; em outros termos, o morto nao se diferenciaria do vivo a nao ser que 
teria um elemento menos, o corpo. Compreender-se-a sem esforgo que tal concepgao 
seja necessaria para que se possa admitir a comunicagao entre os mortos e os vivos, e 
tambem que a persistencia do «perispirito», elemento material, seja nao menos 
necessaria para que esta comunicagao possa ter lugar por meios igualmente materiais; 
entre estes diversos pontos da teoria, ha um certo encadeamento; mas o que se 
compreende muito menos bem, e que a presenga de um medium constitua, aos olhos 
dos espfritas, uma condigao indispensavel para a produgao dos fenomenos. Repetimo- 
lo, uma vez admitida a hipotese espfrita, nao vemos por que um «espfrito» atuaria 
diferentemente por meio de um «perispfrito» estranho que por meio do seu proprio; 
ou, se a morte modificar o «perispirito» lhe tirando certas possibilidades de agao, a 
comunicagao aparece entao bem comprometida. Seja como for, os espfritas insistem 
tanto sobre o papel do medium e lhe dao tanta importancia, que pode dizer-se sem 
exagero que fazem dele um dos pontos fundamentais de sua doutrina. 

Nos nao contestamos de maneira nenhuma a realidade das faculdades ditas 
«mediunicas», e nossa crftica nao recai mais que sobre a interpretagao que dao delas 
os espfritas; ademais, experimentadores que nao sao espfritas nao veem nenhum 
inconveniente em empregar a palavra «mediunidade», simplesmente para fazer-se 
compreender conformando-se com isso ao habito recebido, e embora esta palavra ja 
nao tenha entao sua razao de ser original; assim, nos continuaremos fazendo o 
mesmo. Por outra parte, quando dizemos que nao compreendemos bem o papel 
atribufdo ao medium, queremos dizer que e nos colocando no ponto de vista dos 
espfritas como nao o compreendemos, ao menos fora de alguns casos determinados: 
sem duvida, se um «espfrito» quer levar a cabo tais agoes particulares, se quer falar, 
por exemplo, nao podera faze-lo mais que apoderando-se dos orgaos de um homem 
vivo; mas ja nao e a mesma coisa quando o medium nao faz senao emprestar ao 
«espfrito» uma certa forga mais ou menos diffcil de definir, e a qual se deram 
denominagoes variadas: forga neurica, odica, ectenica e muitas outras ainda. Para 
escapar as objegoes que expusemos anteriormente, e necessario admitir que esta forga 
nao representa parte integrante do «perispfrito», e que, ao nao existir mais que no ser 
vivo, e mesmo de natureza fisiologica; nos nao contradizemos isto, mas o 
«perispfrito», se houver «perispfrito», deve servir-se desta forga para atuar sobre a 
materia sensfvel, e entao a gente pode perguntar-se qual e sua utilidade propria, sem 
contar com que a introdugao deste novo intermediary esta longe de simplificar a 
questao. Finalmente, parece que seja necessario, ou distinguir essencialmente o 
«perispfrito» e a forga neurica, ou negar pura e simplesmente o primeiro para nao 
conservar mais que a segunda, ou renunciar a toda explicagao inteligfvel. Alem disso, 
se a forga neurica basta para dar conta de tudo, o que esta mais de acordo do que 
qualquer outra hipotese com a teoria mediunica, a existencia do «perispfrito» ja nao 
aparece, senao como uma hipotese inteiramente gratuita; mas nenhum espfrita 
aceitara esta conclusao, quanto mais que, a falta de outra consideragao, ja se faz bem 
duvidosa a intervengao dos mortos nos fenomenos, que parece possfvel que sejam 
explicados simplesmente por algumas propriedades mais ou menos excepcionais do 
ser vivo. Pelo resto, no dizer dos espfritas, estas propriedades nao tern nada de 
anormal: existem em todo ser humano, ao menos no estado latente; o que e estranho, 
e que alcancem um grau suficiente para produzir fenomenos evidentes, e os mediuns 



propriamente ditos sao os indivfduos que se encontram neste ultimo caso, seja por que 
suas faculdades tenham se desenvolvido espontaneamente ou pelo efeito de um 
treinamento especial; ademais, esta raridade nao e mais que relativa. 

Agora, ha ainda um ultimo ponto sobre o qual julgamos util insistir: quando se 
fala de «comunicar com os mortos», emprega-se uma expressao cuja ambigliidade 
muitas pessoas, comegando pelos espfritas mesmos, nem sequer suspeitam; se se 
entra realmente em comunicagao com algo, qual e exatamente sua natureza? Para os 
espfritas, a resposta e extremamente simples: isso com o que se comunica, e o que 
eles chamam impropriamente «espfritos»; dizemos impropriamente por causa da 
presenga suposta do «perispfrito»; tal «espfrito» e identicamente o mesmo indivfduo 
humano que viveu anteriormente sobre a terra, e, salvo que agora esta 
«desencarnado», quer dizer, despojado de seu corpo visfvel e tangfvel, permaneceu 
absolutamente tal qual era durante sua vida terrestre, ou melhor, e tal como seria se 
esta vida tivesse continuado ate agora; em uma palavra, e o homem verdadeiro o que 
«sobrevive» e o que se manifesta nos fenomenos do espiritismo. Mas 
surpreenderfamos muito aos espfritas, e sem duvida tambem a maioria de seus 
adversarios, ao dizer que a simplicidade mesma desta resposta nada tern de 
satisfatoria; quanto aqueles que tenham compreendido o que ja dissemos a proposito 
da constituigao do ser humano e de sua complexidade, compreenderao tambem a 
correlagao que existe entre as duas questoes. A pretensao de comunicar com os 
mortos no sentido que acabamos de dizer e algo muito novo, e e um dos elementos 
que dao ao espiritismo um carater especificamente moderno; antigamente, se falavam 
tambem de comunicagao com os mortos, era de uma maneira completamente 
diferente como se entendia; sabemos bem que isso parecera muito extraordinario a 
grande maioria de nossos contemporaneos, mas nao obstante e assim. Explicaremos 
esta afirma§ao depois, mas tivemos que formula-la antes de ir mais longe, em 
primeiro lugar porque, sem isso, a definigao do espiritismo permaneceria vaga, 
imprecisa e incompleta, ainda muito mais do que alguns poderiam dispor-se, e depois 
porque e, sobretudo, a ignorancia desta questao que faz tomar o espiritismo por outra 
coisa que nao uma doutrina de invengao completamente recente, o que e na realidade. 



CAPfTULO II 


AS ORIGENS DO ESPIRITISMO 


O espiritismo data exatamente de 1848; e importante precisar esta data, porque 
diversas particularidades das teorias espfritas refletem a mentalidade especial de sua 
epoca de origem, e porque e nos perfodos agitados e perturbados, como foi este, onde 
as coisas deste genero, gragas ao desequilfbrio dos espfritos, nascem e se 
desenvolvem preferivelmente. As circunstancias que rodearam o com ego do 
espiritismo sao bastante conhecidas e ja foram contadas muitas vezes; assim, bastar- 
nos-a recorda-las brevemente, insistindo somente sobre os pontos mais 
particularmente instrutivos, e que sao possivelmente os que se sublinharam menos. 

Como muitos outros movimentos analogos, sabe-se que e na America onde o 
espiritismo teve seu ponto de partida: os primeiros fenomenos se produziram em 
dezembro de 1847 em Hydesville, no Estado de New York, em uma casa onde 
acabava de instalar-se a famflia Fox, que era de origem alema, e cujo nome era 
primitivamente Voss. Se mencionamos esta origem alema, e porque, se um dia 
quiserem estabelecer completamente as causas reais do movimento espfrita, nao 
deverao descuidar-se de dirigir algumas investigagoes do lado da Alemanha; logo 
diremos por que. Pelo resto, parece que a famflia Fox nao tenha atuado no assunto, no 
comego pelo menos, mais do que em uma fungao completamente involuntaria, e que, 
inclusive depois, seus membros nao tenham sido mais que instrumentos passivos de 
uma forga qualquer, como o sao todos os mediuns. Seja como for, os fenomenos em 
questao, que consistiam em rufdos diversos e em deslocamentos de objetos, nao 
tinham em suma nada de novo nem de inusitado; eram semelhantes aos que se 
observaram sempre no que se chamam as casas «encantadas»; o que houve ali de 
novo, foi o partido que se tirou disso mais tarde. Ao fim de alguns meses, teve-se a 
ideia de fazer ao golpeador misterioso algumas perguntas as quais respondeu 
corretamente; no comego so lhe perguntavam numeros, que ele indicava por series de 
golpes regulares; foi um quacker chamado Issac Post quern teve a ideia de numerar as 
letras do alfabeto latino convidando ao «espfrito» a designar por um golpe as que 
compunham as palavras que queria fazer escutar, e quern inventou assim o meio de 
comunicagao que se chamou spiritual telegraph. O «espfrito» declarou que era um 
certo Charles B. Rosna, vendedor ambulante em vida, que tinha sido assassinado 
nessa casa e enterrado na adega, onde se encontraram efetivamente alguns restos de 
ossadas. Por outra parte, observou-se que os fenomenos se produziam, sobretudo na 
presenga das senhoritas Fox, e e daf de onde resultou o descobrimento da 
mediunidade; entre os visitantes que acudiram cada vez mais numerosos, te-los-a que, 
com razao ou sem ela, acreditaram constatar que estavam dotados do mesmo poder. 
Desde entao, o modem spiritualism , como foi chamado no infcio, estava fundado; sua 
primeira denominagao era em suma a mais exata, mas, sem duvida para abreviar, nos 
pafses anglo-saxoes, chegou-se a empregar o mais frequentemente a palavra de 
spiritualism sem epfteto; quanto ao nome de «espiritismo» foi na Franga que se 
inventou um pouco mais tarde. 

Logo se constitufram reunioes ou spiritual circles , onde se revelaram novos 
mediuns em grande numero; segundo as «comunicagoes» ou «mensagens» que se 
formaram nelas, este movimento espfrita, que tinha como meta o estabelecimento de 
relagoes regulares entre os habitantes dos dois mundos, tinha sido preparado por 



«espfritos» cientfficos e filosoficos que, durante sua existencia terrestre, ocuparam-se 
especialmente de investigates sobre a eletricidade e sobre outros diversos fluidos 
imponderaveis. A frente dos ditos «espfritos» se encontrava Benjamin Franklin, que 
se pretende que deu frequentemente indicates sobre a maneira de desenvolver e de 
aperfeigoar as vias de comunicagao entre os vivos e os mortos. Com efeito, desde os 
primeiros tempos as engenharam para encontrar, com o concurso dos «espiritos», 
meios mais comodos e mais rapidos: daf as mesas giratorias e batedoras, os 
quadrantes alfabeticos, os lapis atados a cestas ou a pranchas moveis, e outros 
instrumentos analogos. O emprego do nome de Benjamin Franklin, alem de que era 
bastante natural no meio americano, e bem caracterfstico de algumas tendencias que 
deviam afirmar-se no espiritismo; certamente, ele nao interveio para nada neste 
assunto, mas os aderentes do novo movimento nao podiam fazer verdadeiramente 
nada melhor que se colocar sob o patronato deste «moralista» da mais incrivel 
vulgaridade. E, sobre este ponto, convem fazer outra reflexao: os espiritas 
conservaram algo de algumas teorias que tiveram curso no fim do seculo XVIII, 
epoca em que se tinha a mania de falar de «fluidos» a proposito de tudo; a hipotese do 
«fluido eletrico», hoje em dia abandonada a muito tempo, serve de modelo a muitas 
outras conceptes, e o «fluido» dos espiritas se parece tanto ao dos magnetizadores, 
que o mesmerismo, embora esteja muito afastado do espiritismo, pode considerar-se 
em um sentido como um de seus precursores e como tendo contribufdo em uma certa 
medida a preparar sua aparigao. 

A famflia Fox, que se considerava agora como especialmente encarregada da 
missao de difundir o conhecimento dos fenomenos «espiritualistas», foi expulsa da 
igreja episcopal metodista a que pertencia. Depois, foi se estabelecer em Rochester, 
onde os fenomenos continuaram, e onde ao comego esteve exposta a hostilidade de 
uma grande parte da populagao; houve inclusive um verdadeiro tumulto no que esteve 
a ponto de ser massacrada, e nao deveu sua salvagao mais que a intervengao de um 
quacker chamado George Willets. E a segunda vez que vemos um quacker 
desempenhar um papel nesta historia, e isso se explica sem duvida por algumas 
afinidades que esta seita apresenta incontestavelmente com o espiritismo: nao 
fazemos alusao so as tendencias «humanitarias», mas tambem a estranha «inspiragao» 
que se manifesta nas assemblers dos quackers, e que se anuncia pelo tremor ao qual 
devem seu nome*; ha algo at que se parece singularmente a certos fenomenos 
mediunicos, embora a interpretagao difira naturalmente. Em todo caso, concebe-se 
que a existencia de uma seita como a dos quackers tenha facilitado a aceitagao das 
primeiras manifestagoes «espiritualistas» 1 ; possivelmente houve tambem, no seculo 
XVIII, uma relag ao analoga entre as faganhas dos convulsionarios jansenistas e o 
exito do «magnetismo animal» 2 3 . 

O essencial do que esta acima foi extrafdo do relato de um autor americano, relato 
que todos outros se contentaram depois em reproduzir mais ou menos fielmente; 
agora, e curioso que este autor, que se tern feito o historiador dos comegos do modem 
spiritualism 21 , seja M me Emma Hardinge-Britten, que era membro da sociedade 


1 Por una coincidencia bastante curiosa, el fundador de la secta de los cuaqueros, en el siglo XVII, 
se llamaba George Fox; se pretende que tenia, as! como algunos de su disclpulos inmediatos, el poder 
de curar las enfermedades. 

2 Por uma coincidencia bastante curiosa, o fundador da seita dos quackers, no seculo XVII, 
chamava-se George Fox; pretende-se que tinha, assim como alguns de seus disclpulos imediatos, o 
poder de curar as enfermidades. 

3 Para explicar o caso dos convulsionarios, Allan Kardec faz intervir, alem do magnetismo, 
«espIritos de uma natureza mais elevada» (Le Livre des Esprits, pp. 210-212). 



secreta designada pelas iniciais «H. B. of L.» (Hermetic Brotherhood of Luxor), da 
qual ja falamos em outra parte a proposito das origens da Sociedade Teosofica. 
Dizemos que esse fato e curioso, porque a H. B. of L., embora se opusesse claramente 
as teorias do espiritismo, nem por isso desejava menos ter estado ligada de uma 
maneira muito direta a produ§ao deste movimento. Com efeito, segundo os ensinos da 
H. B. of L., os primeiros fenomenos «espiritualistas» nao teriam sido provocados 
pelos «espfritos» dos mortos, mas sim por homens vivos que atuavam a distancia, por 
meios conhecidos somente por alguns iniciados; e esses iniciados teriam sido, 
precisamente, os membros do «cfrculo interior» da H. B. of L. Infelizmente, e diffcil 
remontar, na historia desta associa?ao, alem de 1870, quer dizer, do ano mesmo em 
que M me Hardinge-Britten publicou o livro de que acabamos de falar (livro no que, 
bem entendido, nao se faz nenhuma alusao ao que estamos tratando agora); alguns 
acreditaram poder dizer tambem que, apesar de suas pretensoes a uma grande 
antigliidade, apenas datava daquela epoca. Mas, inclusive se isso fosse verdade, nao o 
seria mais que para a forma que a H. B. of L. tinha revestido em ultimo lugar; em 
todo caso, esta tinha recebido a heranga de diversas outras organizagoes que, elas sim, 
existiam muito certamente antes de metade do seculo XIX, como a «fraternidade do 
Eulis», que estava dirigida, ao menos exteriormente, por Pascal Beverly Randolph, 
personagem muito enigmatico que morreu em 1875. No fundo, pouco importam o 
nome e a forma da organizagao que tenha intervindo efetivamente nos 
acontecimentos que acabamos de lembrar; e devemos dizer que a tese de H. B. of L., 
em si mesma e independentemente dessas contingencias, aparece-nos ao menos como 
muito plausfvel; vamos tentar explicar as razoes disso. 

A este efeito, nao nos parece inoportuno formular algumas observagoes gerais 
sobre as «casas encantadas», ou sobre o que alguns tern proposto chamar «lugares 
fatfdicos». Os fatos desse genero estao longe de serem estranhos, e sempre foram 
conhecidos; encontram-se exemplos disso tanto na Antigliidade como na Idade Media 
e nos tempos modemos, como o prova concretamente o que se conta em uma carta de 
Plrnio o Jovem. Agora, os fenomenos que se produzem no caso similar oferecem uma 
constancia completamente destacavel; podem ser mais ou menos intensos, mais ou 
menos complexos, mas tern certos tragos caracterfsticos que se encontram sempre e 
por toda parte; por outra parte, o fato de Hydesville nao deve contar-se certamente 
entre os mais destacaveis, ja que nao se constatam nele nada mais do que os mais 
elementares desses fenomenos. Convem distinguir ao menos dois casos principais: no 
primeiro, que seria o de Hydesville se o que contamos e bem exato, trata-se de um 
lugar onde alguem pereceu de morte violenta, e onde, alem disso, o corpo da vftima 
permaneceu oculto. Se indicamos a reuniao destas duas condigoes, e porque, para os 
antigos, a produgao dos fenomenos estava ligada ao fato de que a vftima nao tivesse 
recebido a sepultura regular, acompanhada de alguns ritos, e porque e somente 
cumprindo estes ritos, depois de ter encontrado o corpo, que os podia fazer cessar; e o 
que se ve no relato de Plrnio o Jovem, e ha af algo que se mereceria prestar atengao. A 
proposito, seria muito importante determinar exatamente o que eram os «manes» para 
os antigos, e tambem o que estes entendiam por diversos outros termos que nao eram 
de nenhum modo sinonimos, embora os modernos ja nao saibam distingui-los; as 
investigates desta ordem poderiam esclarecer de uma maneira bem inesperada a 
questao das evoca?6es, sobre a qual voltaremos mais adiante. No segundo caso, ja 
nao se trata de manifesta?oes de um morto, ou melhor, para permanecer na 
imprecisao que convem aqui ate nova ordem, de algo que provem de um morto; trata- 


1 History of modern american spiritualism. 



se ao contrario do fato da agao de um homem vivo: ha, nos tempos modemos, 
exemplos tfpicos, que foram cuidadosamente constatados em todos seus detalhes, e o 
que se cita mais freqlientemente, que se tornou de certo modo classico, esta 
constitufdo pelos fatos que se produziram no presbiterio de Cideville, na Normandia, 
de 1849 a 1851, quer dizer, muito pouco tempo depois dos acontecimentos de 
Hydesville, e quando estes eram ainda quase desconhecidos na Franga 4 . Digamo-lo 
claramente, sao feitos de bruxaria bem caracterizados, que nao podem interessar em 
nada aos espfritas, salvo em que parecem proporcionar uma confirmagao a teoria da 
mediunidade entendida em um sentido bastante amplo: e necessario que o bruxo que 
quer vingar-se dos habitantes de uma casa chegue a tocar a um deles que se tomara 
depois seu instrumento inconsciente e involuntario, e que servira por assim dizer de 
«suporte» a uma aqao que, em seguida, podera exercer-se a distancia, mas somente 
quando esse «sujeito» passivo esteja presente. Nao e um medium no sentido em que o 
entendem os espiritas, posto que a aqao da qual e meio nao tern a mesma origem, mas 
e algo analogo, e se pode supor ao menos, que em ambos os casos sao forgas da 
mesma ordem as que ficam em jogo; e o que pretendem os ocultistas modernos que 
estudaram estes fatos, e que, e necessario dize-lo, foram influenciados todos mais ou 
menos pela teoria espfrita. Com efeito, desde que o espiritismo existe, quando uma 
«casa encantada» se destaca em alguma parte, em virtude de uma ideia preconcebida, 
comega-se por procurar o medium, e, com um pouco de boa vontade, chega-se 
sempre a descobrir um, ou varios inclusive; nao queremos dizer que sempre esteja 
equivocado; mas houve tambem exemplos de lugares inteiramente desertos, de casas 
abandonadas, onde se produziam fenomenos de obsessao em ausencia de todo ser 
humano, e nao pode pretender-se que testemunhas acidentais, que freqlientemente nao 
os observaram a nao ser de longe, tenham atuado neles com a fungao de mediuns. E 
pouco verossfmil que as leis segundo as quais operam certas forgas, quaisquer que 
sejam, tenham sido mudadas; assim, manteremos, contra os ocultistas, que a presenga 
de um medium nao e sempre uma condigao necessaria, e que, aqui como em outras 
partes, e necessario desconfiar dos prejufzos que arriscam falsear o resultado de uma 
observagao. Acrescentaremos que a obsessao sem medium pertence ao primeiro dos 
dois casos que distinguimos: um bruxo nao teria nenhuma razao para retirar-se a um 
lugar desabitado, e, alem disso, pode ser que tivesse necessidade, para atuar, de 
condigoes que nao sao requeridas para fenomenos que se produzem espontaneamente, 
embora esses fenomenos apresentem aparencias quase similares por uma e outra 
parte. No primeiro caso, que e a verdadeira obsessao, a produgao dos fenomenos esta 
vinculada ao lugar mesmo que foi o cenario de um crime ou de um acidente, e onde 
certas forgas se encontram condensadas de uma maneira permanente; assim, e nesse 
lugar onde os observadores deveriam por entao sua atengao principalmente; agora, o 
fato de que a agao das forgas em questao seja intensificada as vezes pela presenga de 
pessoas dotadas de algumas propriedades, isso nada tern de impossfvel, e e 
possivelmente assim como as coisas passaram em Hydesville, admitindo sempre que 
os fatos se contaram exatamente, o que, pelo resto, nao temos nenhuma razao especial 
para po-lo em duvida. 

No caso que parece explicavel por «algo» que nao definimos, que provem de um 
morto, mas que nao e certamente seu espfrito, se por espfrito se entende a parte 


4 Os fatos do Cideville foram contados desde 1853 pelo Eudes do Mirville, quem tinha sido 
testemunha ocular dos mesmos, em um livro titulado De Esprits et de leurs manifestations fluidiques , 
onde se encontra tambem a indicagao de varios feitos analogos, e que foi seguido de cinco volumes 
mais que tratam da mesma ordem de questoes. 



superior do ser, deve esta explicagao excluir toda possibilidade de intervengao de 
homens vivos? Nao acreditamos necessariamente, e nao vemos por que uma forga lhe 
preexistente nao poderia ser dirigida e utilizada por certos homens que conhegam suas 
leis; melhor parece que isso deva ser relativamente mais facil que atuar ali onde 
nenhuma forga desse genero existia anteriormente, o que, nao obstante, faz um 
simples bruxo. Naturalmente, deve supor-se que os «adeptos», para empregar um 
termo rosacruciano cujo uso tomou-se bastante comum, ou iniciados de uma 
categoria elevada, tern meios de agao superiores aos dos bruxos, e ademais muito 
diferentes, nao menos diferentes que a meta que se propoem; sob esta ultima relagao, 
seria necessario precisar tambem que pode existir iniciados de muitos tipos, mas, no 
momento, consideraremos a coisa de uma maneira completamente geral. No estranho 
discurso que pronunciou em 1898 ante uma assembleia de espfritas, e que citamos 
longamente em nossa historia do teosofismo 5 , M me Annie Besant pretendeu que 
«adeptos», que tinham provocado o movimento «espiritualista», serviram-se das 
«almas dos mortos». Como se propunha tentar uma aproximagao com os espfritas, 
pareceu tomar, com mais ou menos sinceridade, esta expressao de «almas dos 
mortos» no sentido que os espfritas lhe dao; mas em nosso caso, que nao temos 
nenhuma intengao de fundo «polftico», podemos entender de maneira muito diferente, 
quer dizer, como designando simplesmente esse «algo» de que vamos falando. 
Parece-nos que esta interpretagao se ajusta muito melhor que qualquer outra com a 
tese da H. B. of L.; certamente, nao e isso o que mais nos importa, mas esta 
constatagao nos faz pensar que os membros da organizagao de que se trata, ou ao 
menos seus dirigentes, sabiam verdadeiramente a que ater-se sobre a questao; em 
todo caso, sabiam certamente melhor que M me Besant, cuja tese, a pesar do corretivo 
que contribufa nela, nao era muito mais aceitavel para os espfritas. Pelo resto, 
acreditamos que, nesta circunstancia, e exagerado querer fazer intervir a «adeptos» no 
sentido estrito desta palavra; mas repetimos que pode ser que iniciados, quaisquer que 
sejam, tenham provocado os fenomenos de Hydesville, servindo-se para isso das 
condigoes favoraveis que ali encontraram, ou que, ao menos, hajam imprimido uma 
certa diregao determinada a esses fenomenos quandoja tinham comegado a produzir- 
se. Nao afirmamos nada a este respeito, somente dizemos que a coisa nao tern nada de 
impossfvel, seja o que for que alguns possam pensar disso; nao obstante, 
acrescentaremos que ha ainda outra hipotese que pode parecer mais simples, o que 
nao quer dizer forgosamente que seja mais verdadeira: e que os agentes da 
organizagao em causa, seja a H. B. of L. ou qualquer outra, contentaram-se em 
aproveitar o que acontecia para criar o movimento «espiritualista», atuando por uma 
especie de sugestao sobre os habitantes e os visitantes de Hydesville. Esta ultima 
hipotese representa para nos um mfnimo de intervengao, e e necessario aceitar ao 
menos este mfnimo, ja que sem isso, nao haveria nenhuma razao plausfvel para que o 
fato de Hydesville tenha tido consequencias que jamais tinham tido os outros feitos 
analogos que se apresentaram anteriormente; se tal feito fosse, por si mesmo, a 
condigao suficiente para o nascimento do espiritismo, este teria aparecido certamente 
em uma epoca muito mais remota. Ademais, apenas sim acreditamos nos movimentos 
espontaneos, sejam da ordem polftica, ou da ordem religiosa, ou desse domfnio tao 
mal definido do que nos ocupamos no presente; e necessario sempre um impulso, 
embora as pessoas que sucedem os chefes aparentes do movimento possam ignorar 
freqlientemente sua proveniencia tanto como os outros; mas e muito diffcil dizer 


5 Discurso pronunciado na la Alian 9 a Espiritualista de Londres em 7 de abril de 1898: ver El 
Teosofismo, pp. 133-137, ed. francesa. 




exatamente como aconteceram as coisas em um caso deste genero, ja que e evidente 
que esse lado dos acontecimentos nao se encontra depositado em nenhum processo 
verbal, e e por isso que os historiadores que querem apoiar-se a toda custo 
unicamente em documentos escritos nao os tern em conta e preferem nega-los pura e 
simplesmente, quando e possivelmente o mais essencial de tudo. Estas ultimas 
reflexoes tern, em nosso pensamento, um alcance muito geral; deixa-las-emos aqui 
para nao nos langar a uma digressao muito longa, e voltaremos sem mais demora ao 
que concerne especialmente a origem do espiritismo. 

Temos dito que tinha havido casos similares ao de Hydesville, e mais antigos; o 
mais semelhante de todos, e o que ocorreu em 1762 em Dibbelsdorf, na Saxonia, 
onde o «espectro golpeador» respondeu exatamente da mesma maneira as perguntas 
que o faziam 6 7 ; assim, se nao tivesse sido necessario outra coisa, o espiritismo, teria 
podido nascer muito bem nesta circunstancia, quanto mais quanto que o 
acontecimento foi bastante divulgado para atrair a atengao das autoridades e a dos 
peritos. Por outra parte, alguns anos antes dos comegos do espiritismo, o Dr. Kemer 
tinha publicado um livro sobre o caso da «vidente do Prevorst», M me Hauffe, ao redor 
da qual se produziam numerosos fenomenos da mesma ordem; observar-se-a que este 
caso, como o precedente, teve lugar na Alemanha, e, embora os tenha havido tambem 
na Franga e em outras partes, esta e uma das razoes pelas quais temos feito observar a 
origem alema da famflia Fox. E interessante, a este proposito, indicar outras 
aproximagoes: na segunda metade do seculo XVII, alguns ramos da alta magonaria 
alema se ocuparam particularmente de evocagoes; a historia mais conhecida nesse 
domrnio e a de Schroeper, que se suicidou em 1774. Nao era de espiritismo do que se 
tratava entao, mas sim de magia, o que e extremamente diferente, como explicaremos 
depois; mas nem por isso nao e menos verdade que as praticas deste genero, se 
tivessem sido vulgarizadas, poderiam ter determinado um movimento tal como o 
espiritismo, em consequencia das ideias falsas que o grande publico se teria feito 
indevidamente a seu respeito. Houve certamente tambem na Alemanha, do com ego 
do seculo XK, outras sociedades secretas que nao tinham o carater magonico, e que 
se ocupavam igualmente de magia e de evocagoes, ao mesmo tempo em que de 
magnetismo; agora, a H. B. of L., ou aquela da qual tomou a sucessao, esteve 
precisamente em relagao com algumas destas organizagoes. Sobre este ultimo ponto, 
podem-se encontrar indicagoes em uma obra anonima intitulada Ghostland 1 , que foi 
publicada sob os auspfcios da H. B. of L., e que alguns acreditaram inclusive poder 
atribuf-la a M me Hardinge-Britten; de nossa parte, nao acreditamos que esta tenha 
sido realmente sua autora, mas ao menos e provavel que se ocupasse de edita-la 8 . 
Pensamos que deveriam ser dirigidas investigagoes nesta diregao cujo resultado 
poderia ser muito importante para dissipar certas obscuridades; nao obstante, se o 
movimento espfrita nao foi suscitado primeiro na Alemanha, e nao na America, e 
porque devia encontrar nesta ultima regiao um meio mais favoravel que em qualquer 
outra parte, como o prova, ademais, a prodigiosa eclosao de seitas e de escolas «neo- 


6 Um relato deste fato, segundo os documentos contemporaneos, foi publicado na Revue Spirite 
em 1858. 

7 Esta obra foi traduzida ao frances, embora bastante mal, e somente em parte, sob este titulo: Au 
Pays de Esprits, que e muito equfvoco e que apenas sim traduz o sentido real do titulo ingles.. 

8 Outros acreditaram que o autor do Ghostland e do Art Magic era o mesmo que o autor do Light 
of Egypt, de Celestial Dynamics e do Language of the Stars (Sedir, Histoire de Rose-Croix, P. 122); 
mas podemos afirmar que se trata de um engano. O autor das tres ultimas obras, igualmente anonimas, 
e T. H. Burgoyne, que foi secretario da H. B. de L. As duas primeiras sao muito anteriores. 



espiritualistas» que se puderam constatar ali desde entao, e que continua atualmente 
mais que nunca. 

Falta expor aqui uma ultima questao: a que meta se propunham os inspiradores do 
modem spiritualism em suas origens? Parece que o nome mesmo que se deu entao a 
este movimento o indica de uma maneira bastante clara: tratava-se de lutar contra a 
invasao do materialismo, que alcangava efetivamente naquela epoca sua maior 
extensao, e ao qual queria opor assim uma especie de contraponto; e, ao chamar a 
atengao sobre fenomenos para os quais o materialismo, ao menos o materialismo 
ordinario, era incapaz de proporcionar uma explicagao satisfatoria, lhe combatia de 
certo modo sobre seu proprio terreno, o que nao podia ter razao de ser mais do que na 
epoca moderna, ja que o materialismo propriamente dito e de origem muito recente, 
nao menos que o estado de espfrito que dao aos fenomenos e a sua observagao uma 
importancia quase exclusiva. Se a meta foi certamente a que acabamos de definir, e 
ao nos referir as afirmagoes da H.B. de L., agora e o momento de recordar o que 
dissemos rapidamente mais atras, ou seja, que ha iniciados de tipos muito diferentes, 
e que, freqlientemente, podem encontrar-se em oposigao entre eles; assim, entre as 
sociedades secretas alemas as que temos feito alusao, te-las-a que, ao contrario, 
professavam teorias absolutamente materialistas, embora de um materialismo 
singularmente mais extenso que o da ciencia oficial. Entenda-se bem, quando falamos 
de iniciados como o fazemos neste momento, nao tomamos esta palavra em sua 
acepgao mais elevada, mas sim queremos designar simplesmente a homens que 
possuem certos conhecimentos que nao sao do domrnio publico; por isso e que 
tomamos cuidado de precisar que devia haver um engano em supor que «adeptos» 
pudessem estar interessados, ao menos diretamente, na criagao do movimento 
espfrita. Esta precisao permite explicar que existam contradigoes e oposigoes entre 
escolas diferentes; naturalmente nao falamos mais que de escolas que tern 
conhecimentos reais e serios, embora de uma ordem relativamente inferior, e que nao 
se parecem em nada as multiplas formas do «neo-espiritualismo»; estas ultimas 
seriam, isso sim, suas contrafagoes. Agora, outra questao se apresenta ainda: se 
suscitar o espiritismo para lutar contra o materialismo, era em suma combater um 
engano com outro engano, por que agir assim? Para falar a verdade, pode ser que o 
movimento se desviasse prontamente ao estender-se e ao popularizar-se, que 
escapasse ao controle de seus inspiradores, e que o espiritismo tomasse mais tarde um 
carater que nao respondia apenas a suas intengoes; quando se quer fazer obra de 
vulgarizagao, deve-se esperar acidentes deste genero, que sao quase inevitaveis, ja 
que ha coisas que nao podem ficar impunemente ao alcance do primeiro que chega, e 
esta vulgarizagao corre o risco de ter consequencias que sao quase impossfveis de 
prever; e, no caso que nos ocupa, se os promotores tinham previsto estas 
consequencias em uma certa medida, puderam ter pensado, com razao ou sem ela, 
que se tratava de um mal menor em comparagao com o que se tratava de impedir. 
Quanto a nos, nao acreditamos que o espiritismo seja menos pernicioso que o 
materialismo, embora seus perigos sejam inteiramente diferentes; mas outros podem 
julgar as coisas de outro modo, e estimar tambem que a coexistencia de dois enganos 
opostos, que se limitam por assim dizer um ao outro, seja preferfvel a livre expansao 
de um so desses enganos. Pode ser inclusive que muitas correntes de ideias, tao 
divergentes como e possfvel, tenham tido uma origem analoga, e que tenham sido 
destinadas a servir a uma especie de jogo de equilfbrio que caracterize a uma polftica 
muito especial; nesta ordem de coisas, estar-se-ia em um grande engano ao ater-se as 
aparencias exteriores. Finalmente, se uma agao publica de alguma extensao nao pode 



operar-se mais que em detrimento da verdade, ha alguns que tomam bastante 
facilmente seu partido, muito facilmente talvez; ja se conhece o adagio: vulgus vult 
decipi, que alguns completam assim: ergo decipiatur, e nisso ha tambem um trago, 
mais freqliente do que se acreditaria, desta polftica a que fazemos alusao. Alguem 
pode guardar a verdade para si mesmo e difundir ao mesmo tempo enganos que sabe 
que sao tais, mas que julga oportunos; acrescentaremos que pode haver tambem uma 
atitude completamente diferente, que consiste em dizer a verdade para aqueles que 
sao capazes de compreende-la, sem preocupar-se muito com os outros; estas atitudes 
contrarias, ambas, tern possivelmente sua justificagao, segundo os casos, e e provavel 
que somente a primeira permita uma aqao muito geral; mas esse e um resultado pelo 
qual nem todos se interessam igualmente, e a segunda atitude responde a 
preocupaqoes de uma ordem mais puramente intelectual. Seja como for, nos nao 
apreciamos, somente expressamos, a tftulo de possibilidades, as conclusoes as quais 
conduzem algumas deduqoes que nao podemos pensar em expor inteiramente aqui; 
isso nos levaria muito longe, e o espiritismo nao apareceria af mais que como um 
incidente inteiramente secundario. Ademais, nao temos a pretensao de resolver 
completamente todas as questoes que fomos levados a expor; nao obstante, podemos 
afirmar que, sobre o tema que tratamos neste capftulo, havemos dito certamente muito 
mais do que jamais se havia dito ate aqui. 




CAPITULO III 


COMEDOS DO ESPIRITISMO NA FRANgA 


Desde 1850, o modem spiritualism se estendeu por todos os Estados Unidos, 
gragas a uma propaganda em que, ha que se notar, os periodicos socialistas se 
destacaram muito particularmente; e, em 1852, os «espiritualistas» tiveram em 
Cleveland seu primeiro congresso geral. E tambem em 1852 quando a nova crenga 
fez sua aparigao na Europa: foi importada primeiro a Inglaterra por mediuns 
americanos; dali, ao ano seguinte, ganhou a Alemanha e logo a Franga. Nao obstante, 
nao houve entao nestes diversos pafses nada comparavel a agitagao causada na 
America, onde, durante uma duzia de anos, sobretudo, fenomenos e teorias foram o 
objeto das discussoes mais violentas e mais apaixonadas. 

Foi na Franga, como dissemos, onde se empregou pela primeira vez a 
denominagao de «espiritismo»; e esta palavra nova serve para designar algo que, 
embora se apoiasse sobre os mesmos fenomenos, era efetivamente bastante diferente, 
quanto as teorias, pelo que tinha sido ate entao o modem spiritualism dos americanos 
e dos ingleses. Com efeito, observou-se frequentemente, que as teorias expostas nas 
«comunicagoes» ditadas pelos pretensos «espfritos» estao geralmente em relagao com 
as opinioes do meio onde se produzem, e onde, naturalmente, sao aceitas com a maior 
diligencia; esta observagao pode permitir dar-se conta, ao menos em parte, de sua 
origem real. Assim, os ensinos dos «espfritos», na Franga, estiveram em desacordo 
com os dos pafses anglo-saxoes sobre um numero de pontos que, por nao ser daqueles 
que temos feito entrar na definigao geral do espiritismo, nem por isso sao menos 
importantes; o que constituiu a maior diferenga, foi a introdugao da ideia da 
reencarnagao, da que os espfritas franceses fizeram um verdadeiro dogma, enquanto 
que os outros se negaram quase todos a admiti-la. Pelo resto, adicionaremos que e, 
sobretudo na Franga onde parece haver-se sentido, quase do comego, a necessidade de 
juntar as «comunicagoes» obtidas para formar com elas um corpo de doutrina; e isto o 
que fez que houvesse uma escola espfrita francesa que possufa uma certa unidade, ao 
menos na origem, ja que essa unidade era evidentemente diffcil de manter, e ja que 
depois se produziram diversas cisoes que deram nascimento a outras tantas escolas 
novas. 

O fundador da escola espfrita francesa, ou ao menos aquele a quern seus membros 
concordam em considerar como tal, foi Hippolyte Rivail: era um antigo professor do 
Lyon, discfpulo do pedagogo sufgo Pestalozzi, que tinha abandonado o ensino para 
vir a Paris, onde tinha dirigido durante algum tempo o teatro das Folies-Marigny. Sob 
conselho dos «espfritos», Rivail tomou o nome celta de Allan Kardec, nome que se 
considerava que tinha sido o seu em uma existencia anterior; foi sob este nome que 
publicou as diversas obras que foram, para os espfritas franceses, o fundamento 
mesmo de sua doutrina, e que o permaneceram sempre para a maioria dentre eles 9 . 
Dizemos que Rivail publicou estas obras, mas nao que as escrevesse ele so; com 
efeito, sua redagao, e, por conseguinte a fundagao do espiritismo frances, foram em 


9 As principals obras de Allan Kardec sao as que seguem: O Livro dos Espfritos; O Livro dos 
Mediuns; A Genese, Os milagres e as predi?oes segundo o espiritismo; O Ceu e O Inferno ou a Just^a 
divina segundo o espiritismo; O Evangelho segundo o espiritismo; Le Spiritisme a sa plus simple 
expression; Caracteres da revela 9 ao espfrita, etc. 



realidade a obra de todo um grupo, do que Rivail nao era em suma mais que o porta- 
voz. Os livros de Allan Kardec sao uma especie de obra coletiva, o produto de uma 
colaboragao; e com isso entendemos outra coisa que a colaboratjao dos «espfritos», 
proclamada por Allan Kardec mesmo, que declara que os compos com a ajuda das 
«comunica 5 oes» que ele e outros tinham recebido, «comunica 5 oes» que ele tinha 
feito controlar, revisar e corrigir por «espfritos superiores». Efetivamente, posto que 
para os espfritas o homem e muito pouco mudado pela morte, nao se pode confiar no 
que dizem todos os «espfritos»: existem os tera que podem nos enganar, seja por 
malfcia, seja por simples ignorancia, e e assim como pretendem explica-las 
«comunica£6es» contraditorias; somente nos cabe perguntar como podem distinguir- 
se de outros os «espfritos superiores». Seja como for, ha uma opiniao que esta 
bastante estendida, inclusive entre os espfritas, e que e inteiramente erronea: e que 
Allan Kardec teria escrito seus livros sob uma especie de inspiragao; a verdade e que 
ele mesmo jamais foi medium, que era ao contrario um magnetizador (e dizemos ao 
contrario porque ambas as qualidades parecem incompatfveis), e que e por meio de 
seus «sujeitos» como obtinha as «comunica§oes». Quanto aos «espfritos superiores» 
por quern estas foram corrigidas e coordenadas, nao eram todos «desencarnados»; 
Rivail mesmo nao foi alheio a este trabalho, mas nao parece ter tido nele a maior 
parte; acreditam que a coordena§ao dos «documentos de alem-tumulo», como se 
dizia, deve atribuir-se, sobretudo a diversos membros do grupo que se formou ao 
redor dele. Entretanto, e provavel que a maioria dentre eles, por razoes diversas, 
preferissem que esta colaboragao permanecesse ignorada do publico; e ademais, se se 
tivesse sabido que havia af escritores de profissao, isso possivelmente tivesse feito 
duvidar um pouco da autenticidade das «comunica§oes», ou ao menos da exatidao 
com a qual estavam reproduzidas, embora seu estilo, por outra parte, estivesse longe 
de ser notavel. 

Pensamos que e bom contar aqui, sobre Allan Kardec e sobre a maneira em que 
foi composta sua doutrina, o que foi escrito pelo famoso medium ingles Dunglas 
Home, quern se mostrou freqlientemente mais sensato que muitos outros espfritas: 
«Eu classifico a doutrina de Allan Kardec entre as ilusoes deste mundo, e tenho boas 
razoes para isso... Nao ponho de nenhum modo em duvida sua perfeita boa fe... Sua 
sinceridade se projetou, nuvem magnetica, sobre o espfrito sensitivo dos que ele 
chamava seus mediuns. Seus dedos confiavam ao papel as ideias que se impunham 
assim forgosamente aqueles, e Allan Kardec recebia suas proprias doutrinas como 
mensagens enviadas do mundo dos espfritos. Se os ensinos proporcionados desta 
maneira emanavam realmente das grandes inteligencias que, segundo ele, eram seus 
autores, teriam tornado a forma na qual as vemos? Onde, pois, teria aprendido 
Jamblico tao bem o frances de hoje em dia? E como e que Pitagoras teria podido 
esquecer tao completamente o grego, sua lingua natal?... Eu nao encontrei nunca um 
so caso de clarividencia magnetica onde o sujeito nao refletisse direta ou 
indiretamente as ideias do magnetizador. Isto e demonstrado de uma maneira 
surpreendente por Allan Kardec mesmo. Sob o imperio de sua energica vontade, seus 
mediuns eram outras tantas maquinas de escrever, que reproduziam servilmente seus 
proprios pensamentos. Se as vezes as doutrinas publicadas nao eram conforme seus 
desejos, ele mesmo as corrigia a seu desejo. Sabe-se que Allan Kardec nao era 
medium. Ele nao fazia mais que magnetizar ou “psicologizar” (que nos perdoe este 
neologismo) a pessoas mais impressionaveis que ele» 10 . Tudo isto e inteiramente 
exato, salvo que a corregao dos «ensinos» nao deve ser atribufda unicamente ao Allan 


Les Lumieres et les Ombres du Spiritualisme, pp. 112-114. 



Kardec, a nao ser a seu grupo todo inteiro; e, alem disso, o teor mesmo das 
«comunica?6es» ja podia estar influenciado pelas demais pessoas que assistiam a suas 
sessoes, assim como o explicaremos mais adiante. 

Entre os colaboradores de Allan Kardec que nao eram simples «sujeitos», alguns 
estavam dotados de faculdades mediunicas diversas; havia um, em particular, que 
possufa um curioso talento de «medium desenhista». Sobre este ponto encontramos, 
em um artigo que apareceu em 1859, dois anos depois da publicaqao do Livro dos 
Espiritos, uma passagem que acreditamos que seja interessante reproduzir, dada a 
personalidade de que se trata: «Faz alguns meses, uma quinzena de pessoas 
pertencentes a sociedade educada e instrufda, algumas das quais tern inclusive um 
nome na literatura, estavam reunidas em um salao do bairro de Saint-Germain para 
contemplar os desenhos a caneta executados manualmente por um medium presente 
na sessao, mas inspirados e ditados por Bernard Palissy... Digo bem: M. S..., com 
uma caneta na mao, uma folha de papel branco diante dele, mas sem a ideia de 
nenhum sujeito de arte, tinha evocado ao celebre oleiro. Este tinha vindo e havia 
imprimido em seus dedos a serie de movimentos necessarios para executar sobre o 
papel desenhos de um gosto delicioso, de uma grande riqueza de ornamentagao, de 
uma execu?ao muito delicada e muito fina, dos quais alguem representa, se quer 
permiti-lo, a casa habitada por Mozart no planeta Jupiter! E necessario acrescentar, 
para acautelar toda estupefagao, que se encontra que Palissy e vizinho de Mozart 
nesse lugar retirado, assim como o indicou muito positivamente ao medium. Por outra 
parte, nao e duvidoso que esta casa seja a de um grande musico, ja que esta toda 
decorada de ganchos e de claves... Outros desenhos representam igualmente 
construqoes elevadas nos diversos planetas; uma delas e a do avo do M. S... Este fala 
de reuni-los todos em um album; sera literalmente um album do outro mundo» u . Esse 
M. S., que, a margem de suas singulares produces artfsticas, foi um dos 
colaboradores mais constantes de Allan Kardec, nao e outro que o celebre dramaturgo 
Victorien Sardou. Ao mesmo grupo pertencia outro autor dramatico, muito menos 
conhecido hoje em dia, Eugene Nus; mas este, depois, separou-se do espiritismo de 
certo modo 12 , e se fez um dos primeiros membros franceses da Sociedade Teosofica. 
Mencionaremos tambem, ate porque e provavelmente um dos ultimos sobreviventes 
da primeira organizaqao intitulada «Sociedade Parisiense de estudos espiritas», 
Camille Flammarion; e verdade que veio um pouco mais tarde, e que era muito jovem 
entao; mas e diffcil de contestar que os espfritas lhe tenham considerado como um dos 
seus, ja que, em 1869, pronunciou um discurso nas exequias de Allan Kardec. Nao 
obstante, Flammarion protestou algumas vezes que nao era espfrita, mas de uma 
maneira algo desculposa; apesar isso, suas obras nao deixam de mostrar com bastante 
claridade suas tendencias e suas simpatias; e queremos falar aqui de suas obras em 
geral, e nao so das que consagrou especialmente ao estudo dos fenomenos chamados 
«psfquicos»; estes ultimos sao, sobretudo cole?6es de observances, onde o autor, 
apesar de suas pretensoes cientfficas, fez entrar muitos dos feitos que nao foram 
controlados seriamente. Adicionaremos que seu espiritismo, confessado ou nao, nao 
impediu ao M. Flammarion ser renomado membro honorario da Sociedade Teosofica 
quando esta foi introduzida na Franga 13 . 


11 La Doctrine spirite, por Dr. Dechambre: Gazette hebdomadaire de medecine et de chirurgie, 
1859. 

12 Ver las obras de Eugene Nus tituladas: Choses de l’autre monde, Les Grands Mysteres y A la 
recherche des destinees. 

13 Le Lotus , abril de 1887, p. 125. 



Se houve nos meios espiritas um certo elemento «intelectual», embora nao fosse 
mais que uma pequena minoria, a gente pode perguntar-se como e possfvel que todos 
os livros espiritas, comegando pelos de Allan Kardec, sejam manifestamente de um 
nfvel tao baixo. E bom lembrar, a este respeito, que toda obra coletiva reflete sobre 
toda a mentalidade dos elementos mais inferiores do grupo que a produziu; por 
estranho que isso parega, nao obstante e uma observa?ao que e familiar a todos 
aqueles que estudaram algo da «psicologia das massas»; e essa e sem duvida uma das 
razoes pelas quais as pretensas «revela 5 oes de alem-tumulo» nao sao geralmente mais 
que um aglomerado de banalidades, ja que, em muitos casos, sao efetivamente uma 
obra coletiva, e, como sao a base de todo o resto, esse carater deve reencontrar-se 
naturalmente em todas as produces espiritas. Alem disso, os «intelectuais» do 
espiritismo sao, sobretudo literatos; podemos assinalar aqui o exemplo de Victor 
Hugo, que, durante sua estadia em Pulover, foi convertido ao espiritismo por M me 
Girardin 14 ; nos literatos, o sentimento prepondera mais freqiientemente sobre a 
inteligencia, e o espiritismo e, sobretudo uma coisa sentimental. Quanto aos sabios** 
que, tendo abordado o estudo dos fenomenos sem uma ideia preconcebida, foram 
levados, de uma maneira mais ou menos desviada e dissimulada, a entrar nos pontos 
de vista espiritas (e nao falamos do M. Flammarion, que e mais um vulgarizador, mas 
sim de sabios que gozam de uma reputa§ao mais seria e melhor estabelecida), teremos 
a ocasiao de voltar sobre seu caso. Mas podemos dizer imediatamente que, em razao 
de sua especializagao, a competencia destes sabios se encontra limitada a um dommio 
restrito, e que, fora deste dommio, sua opiniao nao tern mais valor que a do primeiro 
que chega; e, ademais, a intelectualidade propriamente dita tern muito poucas 
relates com as qualidades requeridas para triunfar nas ciencias experimentais tal 
como os modemos as concebem e as praticam. 

Mas voltemos para as origens do espiritismo frances: pode-se verificar nele o que 
afirmamos anteriormente, que as «comunica 5 oes» estao em harmonia com as 
opinioes do meio. Com efeito, o meio onde se recrutaram, sobretudo os primeiros 
membros da nova crenga, foi o dos socialistas de 1848; sabe-se que estes eram, em 
sua maioria, «rmsticos» no pior sentido da palavra, ou se quiser, «pseudo-rmsticos». 
Assim, era natural que viessem ao espiritismo, antes inclusive de que a doutrina 
tivesse sido elaborada, e, como influenciaram nesta elaboraqao, reencontraram depois 
nela nao menos naturalmente suas proprias ideias, refletidas por esses verdadeiros 
«espelhos psfquicos» que sao os mediuns. Rivail, que pertencia a magonaria, tinha 
podido freqiientar nela muitos chefes de escolas socialistas, e provavelmente tinha 
lido as obras daqueles que nao conhecia pessoalmente; e daf de onde provem a 
maioria das ideias que foram expressas por ele e por seu grupo, e concretamente, 
como ja tivemos a ocasiao de dize-lo em outra parte, a ideia da reencarnagao; 
assinalamos, sob esta relaqao, a influencia certa de Fourier e de Pierre Leroux 15 . 
Alguns contemporaneos nao tinham deixado de notar a aproximaqao, e entre eles o 
Dr. Dechambre, no artigo do qual ja citamos um extrato um pouco mais atras; a 
proposito da maneira em que os espiritas consideram a hierarquia dos seres 
superiores, e depois de ter recordado as ideias dos neo-platonicos (que, pelo resto, 
ficavam muito mais afastadas de tudo isso do que ele parece acreditar), adiciona isto: 
«Os instrutores invisfveis do M. Allan Kardec nao tiveram necessidade de conversar 
sobre os ares com o espfrito de Porffrio para saber tanto; somente teriam tido que 
falar alguns instantes com o M. Pierre Leroux, provavelmente mais facil de encontrar, 

14 Ver o relato dado por Auguste Vacquerie em seu Miettes de Vhistoire. 

15 El Teosofismo, p. 116, ed. francesa. 



ou tambem com Fourier 16 . O inventor do Falansterio haveria se sentido adulado em 
saber que nossa alma revestira um corpo cada vez mais etereo a medida que atravesse 
as oitocentas existences (em cifra redonda) as que esta destinado». Depois, ao falar 
da concepgao «progressista», ou, como se diria melhor hoje, «evolucionista», 
concepgao a qual a ideia da reencarnagao esta estreitamente ligada, o mesmo autor diz 
ainda: «Esse dogma lembra muito o do M. Pierre Leroux, para quern as manifestagoes 
da vida universal, as quais reduz a vida do indivfduo, nao sao em cada nova 
existencia a nao ser uma etapa a mais para o progresso» 17 . Esta concepgao tinha tanta 
importance para Allan Kardec, que a tinha expressado em uma formula da qual de 
certo modo tinha feito sua divisa: «Nascer, morrer, renascer outra vez e progredir sem 
cessar, tal e a lei». Seria facil encontrar outras muitas similitudes que recaem em 
pontos secundarios; mas nao se trata, no momento, de prosseguir um exame detalhado 
das teorias espfritas, e o que acabamos de dizer basta para mostrar que, se o 
movimento «espiritualista» americano foi na realidade provocado por homens vivos, 
e a espfritos igualmente «encarnados» a quern se deve a constituigao da doutrina 
espfrita francesa, diretamente no que concerne a Allan Kardec e a seus colaboradores, 
e indiretamente quanto as influencias mais ou menos «filosoficas» que se exerceram 
sobre eles; mas, esta vez, aqueles que intervieram assim ja nao eram iniciados, nem 
sequer de uma ordem inferior. Pelas razoes que havemos dito, nao pensamos 
continuar seguindo ao espiritismo em todas as etapas de seu desenvolvimento; mas as 
consideragoes historic as que precedem, assim como as explicates as que serviram de 
ocasiao, eram indispensaveis para permitir compreender o que vem a seguir. 


16 Sobre este ponto, ver, sobretudo la Theorie des quatre mouvements de Fourier. 

17 La Doctrine spirite, pelo Dr. Dechambre. 



CAPfTULO IV 


carAter moderno do espiritismo 


O que ha de novo no espiritismo, comparado a tudo o que tinha existido 
anteriormente, nao sao os fenomenos, que sempre foram conhecidos, como ja o temos 
feito observar a proposito das «casas encantadas»; ademais, seria muito surpreendente 
que estes fenomenos, se forem reais, tenham esperado ate nossa epoca para 
manifestar-se, ou que ao menos ninguem tenha se apercebido deles ate agora. O que 
ha de novo, o que e especialmente moderno, e a interpretagao que os espfritas dao dos 
fenomenos de que se ocupam, a teoria pela qual pretendem explica-los; mas e 
justamente esta teoria a que constitui propriamente o espiritismo, como tomamos 
cuidado que adverti-lo do comego; sem ela, nao haveria espiritismo, a nao ser outra 
coisa, outra coisa que poderia ser inclusive totalmente diferente. E completamente 
essencial insistir nisto, primeiro porque aqueles que estao insuficientemente a par 
destas questoes nao sabem fazer as distingoes necessarias, e depois porque as 
confusoes sao mantidas pelos espfritas mesmos, que sentem prazer em afirmar que 
sua doutrina e velha como o mundo. Ademais, trata-se de uma atitude singularmente 
ilogica em pessoas que professam acreditar no progresso; os espfritas nao chegam a 
fazer-se recomendar de uma tradigao imaginaria, como o fazem os teosofistas contra 
os quais tenho formulado em outra parte a mesma objegao 18 , mas parecem ver ao 
menos, na antigiiidade que atribuem falsamente a sua crenga (e muitos o fazem 
certamente de muito boa fe), uma razao suscetfvel de fortifica-la em uma certa 
medida. No fundo, todas estas pessoas estao em uma contradigao, e se nem sequer se 
dao conta disso, e porque a inteligencia entra muito pouco em sua convicgao; e e por 
isso que suas teorias, ao serem, sobretudo de origem e de essencia sentimentais, nao 
merecem verdadeiramente o nome de doutrina, e, se se aferram a elas, e quase 
unicamente porque encontram nelas «consolagoes» e proprias para satisfazer as 
aspiragoes de uma vaga religiosidade. 

A crenga mesma no progresso, que desempenha um papel tao importante no 
espiritismo, ja mostra que este e algo essencialmente moderno, posto que o progresso 
mesmo e tambem completamente recente e nao se remonta apenas alem da segunda 
metade do seculo XVIII, epoca cujas concepgoes, como o vimos, deixaram rastros na 
terminologia espfrita, do mesmo modo que inspiraram todas essas teorias socialistas e 
humanitarias que, de uma maneira mais imediata, proporcionaram os elementos 
doutrinais do espiritismo, entre as quais e necessario observar muito especialmente a 
ideia da reencarnagao. Com efeito, esta ideia e extremamente recente tambem, apesar 
das assergoes contrarias varias vezes repetidas, e que nao se apoiam mais que em 
assimilagoes inteiramente erroneas; e igualmente para finais do seculo XVIII quando 
Lessing a formulou pela primeira vez, ate onde sabemos ao menos, e esta constatagao 
leva nossa atengao para a magonaria alema, a que este autor pertencia, sem contar que 
esteve verossimilmente em relagao com outras sociedades secretas do genero das que 
falamos anteriormente; seria curioso que o que suscitou tantos protestos pela parte 
dos «espiritualistas» americanos tenha tido origens aparentadas aos de seu proprio 
movimento. Haveria de se perguntar se nao foi por essa via que a concepgao expressa 
por Lessing pode transmitir-se um pouco mais tarde a alguns socialistas franceses; 
mas nao podemos assegurar nada a este respeito, ja que nao esta provado que Fourier 


El Teosofismo, p. 108, ed. francesa. 




e Pierre Leroux tenham tido realmente conhecimento dela, e pode ter acontecido, 
depois de tudo, que a mesma ideia lhes tenha vindo de uma maneira independente, 
para resolver uma questao que lhes preocupava fortemente, e que era simplesmente a 
questao da desigualdade das condigoes sociais. Seja como for, sao eles os que foram 
verdadeiramente os promotores da teoria reencarnacionista, popularizada pelo 
espiritismo que a tirou deles, e aonde outros, por sua vez, vieram a procura-la depois. 
Deixamos para a segunda parte deste estudo o exame profundo desta concepgao, que, 
por grosseira que seja, adquiriu em nossos dias uma verdadeira importancia em razao 
do assombroso favor que o espiritismo frances lhe tern feito; nao so foi adotada pela 
maioria das escolas «neo-espiritualistas» que foram criadas mais tarde, e das quais 
algumas, como o teosofismo em particular, chegaram ate faze-la penetrar nos meios, 
ate entao refratarios do espiritismo anglo-saxao; tambem se veem pessoas que a 
aceitam sem estar vinculados de perto ou de longe a nenhuma destas escolas, e que 
nem sequer suspeitam que sofrem nisso a influencia de algumas correntes mentais das 
quais ignoram quase tudo, e das quais possivelmente apenas conhecem a existencia. 
No momento, limitar-nos-emos a dizer, reservando-nos para explica-lo depois, que a 
reencarnagao nao tern absolutamente nada de comum com concepgoes antigas como 
as da «metempsicose» e da «transmigra£ao», as quais os «neo-espiritualistas» querem 
identifica-la abusivamente; e se pode pressentir ao menos, pelo que temos dito ao 
procurar definir o espiritismo, que a explicaqao das diferengas capitais que 
desconhecem, encontra-se no que se refere a constituiqao do ser humano, tanto quanto 
a esta questao como quanto a questao da comunicaqao com os mortos, sobre a qual 
vamos deter-nos a partir de agora mais longamente. 

Ha um engano bastante estendido, que consiste em querer vincular o espiritismo 
ao culto dos mortos, tal como existe mais ou menos em todas as religioes, e tambem 
em diversas doutrinas tradicionais que nao tern nenhum carater religioso; na 
realidade, este culto, sob qualquer forma que se apresente, nao implica de nenhum 
modo uma comunicagao efetiva com os mortos; tudo o mais, em alguns casos, poder- 
se-ia falar talvez de uma especie de comunica§ao ideal, mas nunca dessa 
comunicaqao por meio materials cuja afirmagao constitui o postulado fundamental do 
espiritismo. Em particular, o que se chama o «culto dos antepassados», estabelecido 
na China conforme os ritos confucionistas (que, e necessario nao esquece-lo, sao 
puramente sociais e nao religiosos), nao tern absolutamente nada a ver com praticas 
evocatorias quaisquer; e, entretanto, este e um dos exemplos aos quais recorreram o 
mais frequentemente os partidarios da antigtiidade e da universalidade do espiritismo, 
que precisam inclusive que as evoca?6es se fazem frequentemente, nos Chineses, por 
procedimentos completamente semelhantes aos seus. Eis aqui a que se deve esta 
confusao: ha na China, efetivamente, gente que faz uso de instrumentos bastante 
analogos as «mesas giratorias»; mas se trata de praticas adivinhatorias que sao do 
domrnio da magia e que sao completamente estranhas aos ritos confucionistas. 
Ademais, aqueles que fazem da magia uma profissao sao profundamente desprezados, 
ali tanto como na India, e o emprego destes procedimentos se considera como 
censuravel, a margem de alguns casos determinados dos que nao vamos nos ocupar 
aqui, e que nao tern mais que uma similitude completamente exterior com os casos 
ordinarios. O essencial, com efeito, nao e o fenomeno provocado, e sim a finalidade 
para a qual lhe provoca, e tambem a maneira em que e produzido. Assim, a primeira 
distinqao que se tera que fazer esta entre a magia e o «culto dos antepassados», e e 
inclusive mais que uma distingao, posto que, de fato tanto como de direito, e uma 
separa§ao absoluta; mas ha af ainda outra coisa: e que a magia nao e o espiritismo, de 



que difere teoricamente de uma ponta a outra, e virtualmente em uma medida muito 
ampla. Primeiro, devemos observar que o mago e justamente o contrario de um 
medium; desempenha na produgao dos fenomenos um papel essencialmente ativo, 
enquanto que o medium e, por definigao, um instrumento puramente passivo; sob esta 
relagao, o mago teria mais analogia com o magnetizador, e o medium com o «sujeito» 
deste; mas e necessario acrescentar que o mago nao opera necessariamente por meio 
de um «sujeito», que isso e inclusive muito estranho, e que o domfnio onde exerce 
sua agao e muito mais extenso e complexo que o domfnio onde opera o magnetizador. 
Em segundo lugar, a magia nao implica que as forgas que poe em jogo sejam 
«espfritos» ou algo analogo, e, ali mesmo onde apresenta fenomenos comparaveis aos 
do espiritismo, da-lhes uma explicagao completamente diferente; por exemplo, pode- 
se empregar muito bem um procedimento de adivinhagao qualquer sem admitir que as 
«almas dos mortos» intervenham para nada nas respostas obtidas. Ademais, o que 
acabamos de dizer tern um alcance completamente geral: os procedimentos que os 
espfritas se felicitam de reencontrar na China existiam tambem na antigiiidade greco- 
romana; Tertuliano, por exemplo, fala da adivinhagao que se fazia «por meio das 
cabras e das mesas», e outros autores, como Teocrito e Luciano, falam tambem de 
copos e de crivos que se faziam girar; mas, em tudo isso, e exclusivamente de 
adivinhagao do que se trata. Ademais, inclusive se as «almas dos mortos» podem, em 
alguns casos, estar mescladas a praticas deste genero (o que parece indicar o texto do 
Tertuliano), ou, em outros termos, se a evocagao vier, mais ou menos 
excepcionalmente, a juntar-se a adivinhagao pura e simples, e porque as «almas» de 
que se trata sao outra coisa a qual os espfritas chamam «espfritos»; sao somente esse 
«algo» ao que fazfamos alusao mais atras para explicar alguns fenomenos, mas cuja 
natureza ainda nao precisamos. Voltaremos sobre isso mais amplamente em um 
instante, e acabaremos de mostrar assim que o espiritismo nao tern nenhum direito a 
recomendar-se da magia, nem sequer considerada nesse ramo especial que concerne 
as evocagoes, se e que isto pode considerar uma recomendagao; mas, da China, a 
proposito da qual fomos conduzidos a estas consideragoes, e-nos necessario passar 
agora a India, a proposito da qual se cometeram outros enganos da mesma ordem que 
temos que reparar igualmente em particular. 

A este respeito, encontramos coisas surpreendentes em um livro que, nao 
obstante, tern uma aparencia seria, o que, pelo resto, e a razao pela que acreditam 
dever lhe mencionar aqui especialmente: este livro, bastante conhecido, e o do Dr. 
Paul Gibier 19 , que nao era um espfrita. O autor quer ter uma atitude cientificamente 
imparcial, e toda a parte experimental parece feita muito conscienciosamente. Nao 
obstante, a gente pode perguntar-se como e possfvel que quase todos aqueles que se 
ocuparam destas coisas, pretendendo inclusive ater-se a um ponto de vista 
estritamente cientffico e abstendo-se de concluir em favor da hipotese espfrita, 
tenham acreditado necessario proclamar opinioes anti-catolicas que nao parecem ter 
uma relag ao muito direta com o que se trata; nisso ha algo que e verdadeiramente 
estranho; e o livro do Dr. Gibier contem, neste genero de coisas, passagens capazes 
de provocar ciume ao M. Flammarion mesmo, que ama tanto introduzir declamagoes 
deste tipo ate em suas obras de vulgarizagao astronomica. Mas nao e nisso onde 
queremos nos deter no momento; ha outra coisa sobre a qual e mais importante 
insistir, porque muitas pessoas podem nao dar-se conta disso: e que este mesmo livro 
contem, no que concerne a India, verdadeiras enormidades. Sua proveniencia e facil 
de indicar: o autor cometeu o muito grave engano de dar fe, por uma parte, aos relatos 
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fantasiosos do Louis Jacolliot 20 , e, por outra, aos documentos nao menos fantasiosos 
que lhe tinham sido comunicados por uma certa «Sociedade Atmica» que existia 
entao em Paris (era em 1886), e que, pelo resto, apenas sim estava representada mais 
que por seu fundador, o engenheiro Tremeschini. Nao nos deteremos sobre os erros 
de detalhe, como o que consiste em tomar o tftulo de um tratado astronomico pelo 
nome de um homem 21 ; nao sao interessantes mais do que para mostrar a pouca 
seriedade das informagoes utilizadas. Mas temos falado de enormidades; nao 
acreditamos que a palavra seja muito forte para qualificar coisas como esta: «A 
doutrina espirita moderna... se encontra quase completamente de acordo com a 
religiao esoterica atual dos brahmanes. Esta se ensinava aos iniciados dos graus 
inferiores nos templos do Himalaya, faz talvez mais de cem mil anos\ A aproximagao 
e pelo menos curiosa, e se pode dizer, sem cair no paradoxo, que o espiritismo nao e 
mais que o bramanismo esoterico ao ar livre». Primeiro, nao ha «Bramanismo 
esoterico» falando propriamente, e, como ja nos explicamos sobre isso em outra 
parte 22 , nao vamos voltar sobre isso; mas, se tivesse havido algum, nao poderia 
guardar a menor relagao com o espiritismo, porque isso seria contraditorio com os 
princfpios mesmos do bramanismo em geral, e tambem porque o espiritismo e uma 
das doutrinas mais grosseiramente exotericas que jamais tenham existido. Se se quer 
fazer alusao a teoria da reencamagao, repetiremos que jamais foi ensinada na India, 
nem sequer pelos budistas, e que pertence em propriedade aos ocidentais modemos; 
aqueles que pretendem o contrario nao sabem do que falam 23 ; mas o engano de nosso 
autor e ainda mais grave e mais completo, pois eis aqui o que lemos mais adiante: 
«Nos brahmanes, a pratica da evocagao dos mortos e a base fundamental da liturgia 
dos templos e o fundo da doutrina religiosa» 24 . Esta assergao e exatamente o contrario 
da verdade: podemos afirmar da maneira mais categorica que todos os Brahmanes 
sem excegao, bem longe de fazer da evocagao um elemento fundamental de sua 
doutrina e de seus ritos, rejeitam-na absolutamente e sob todas suas formas. Parece 
que sao os «relatos dos viajantes europeus», e provavelmente, sobretudo os relatos de 
Jacolliot, os que ensinaram ao Dr. Gibier que «as evocagoes das almas dos 
antepassados nao podem fazer-se mais que pelos brahmanes dos diversos graus» 25 ; 
agora, as praticas deste genero, quando nao podem ser inteiramente suprimidas, ao 
menos sao abandonadas aos homens das classes mais inferiores, frequentemente 
inclusive aos chandalas, quer dizer, a homens sem casta (o que os europeus chamam 
parias ), e ainda se esforga em lhes apartar delas tanto como e possfvel. Jacolliot atua 
manifestamente de ma fe em muitos casos, como quando travestiu Isha Krishna no 
Jezeus Christna pela necessidade de uma tese anti-crista; mas, alem disso, ele mesmo 
e seus congeneres podem muito bem ter sido as vezes mistificados, e, se no curso de 
sua estadia na India, ocorreu-lhes ser testemunhas de fenomenos reais, deixaram 
certamente bem de lhes fazer conhecer sua verdadeira explicagao. Fazemos alusao, 
sobretudo aos fenomenos dos faquires; mas, antes de abordar esse ponto, diremos 
ainda isto: na India, quando ocorre que o que os espfritas chamam mediunidade se 


20 Le Spiritisme dans le Monde; La Bible dans l’lnde; Les Fils de Dieu; Christna et le Christ; 
Histoire des Vierges; La Genese de l’Humanite, etc. 

21 Surya-Siddhanta (ortografado Souryo-Shiddhanto); se precisa inclusive que . astronomo 
imaginario teria vivido faz cinquenta e oito mil anos! 

22 Introduction generale a l’etude des doctrines hindoues, pp. 152-154. 

23 O Dr. Gibier chega ate a traduzir avataras por «reencarna 5 oes» (p. 117), e ere que este termo se 
aplica a alma humana. 

24 Le Spiritisme, p. 117. 

25 Ibid, p. 118. 





manifeste espontaneamente (dizemos espontaneamente porque ninguem procuraria 
jamais adquirir ou desenvolver esta faculdade), isso se considera como uma 
verdadeira calamidade para o medium e para os se seu convfvio; as pessoas do povo 
nao vacilam em atribuir ao diabo os fenomenos dessa ordem, e aqueles mesmos que 
colocam os mortos em uma certa medida nisto nao consideram mais que a 
intervengao de pretas, quer dizer, de elementos inferiores que permanecem 
vinculados ao cadaver, elementos rigorosamente identicos aos «manes» dos antigos 
latinos, e que nao representam de maneira nenhuma o espfrito. Ademais, por toda 
parte os mediuns naturais foram considerados sempre como «possessos» ou como 
«obsessos», segundo os casos, e nao se ocuparam deles mais que para esforgar-se em 
libera-los e cura-los; unicamente os espfritas tern feito desta enfermidade um 
privilegio, que procuram manter e cultivar, e inclusive provocar artificialmente, e 
unicamente eles rodeiam de uma incrivel veneragao aos desgragados que sao afligidos 
por ela, em lugar de considera-los como um objeto de piedade ou de repulsao. Basta 
nao ter a visao prejudicada para enxergar claramente o perigo desta estranha inversao 
das coisas: o medium, qualquer que seja a natureza das influences que se exercem 
sobre ele e por ele, deve ser considerado como um verdadeiro doente, como um ser 
anormal e desequilibrado; e ja que o espiritismo, bem longe de remediar este 
desequilfbrio, tende com todas suas forgas a lhe propagar, deve ser denunciado como 
perigoso para a salubridade publica; e, ademais, este nao e seu unico perigo. 

Mas voltemos para a India, a proposito da qual nos falta tratar uma ultima 
questao, a fim de dissipar o equfvoco que se expressa no tftulo mesmo que o Dr. 
Gibier deu a seu livro: qualificar ao espiritismo de «faquirismo ocidental», e provar 
simplesmente que nao se conhece nada, nao do espiritismo sobre o que e muito facil 
informar-se, mas sim do faquirismo. A palavra faquir , que e arabe e que significa 
propriamente um «pobre» ou um «mendicante», aplica-se na India a uma categoria de 
indivfduos que sao muito pouco considerados em geral, salvo pelos europeus, e a 
quern nao se ve mais do que como uma especie de histrioes que divertem a multidao 
com suas piruetas. Ao dizer isto, nao queremos dizer que se conteste a realidade de 
seus poderes especiais; mas esses poderes, cuja aquisigao supoe um treinamento 
longo e penoso, sao de ordem inferior e, como tais, julgados pouco desejaveis; busca- 
los, e mostrar que se e incapaz de alcangar resultados de outra ordem, para os quais os 
poderes nao podem ser mais que um obstaculo; e, aqui tambem, encontramos um 
exemplo do descredito que, no Oriente, esta aparelhado a tudo o que e do domrnio da 
magia. De fato, os fenomenos dos faquires sao as vezes simulados; mas esta 
simulagao mesma supoe um poder de sugestao coletiva, que se exerce sobre todos os 
assistentes, e que apenas e menos surpreendente, a primeira vista, que a produgao de 
fenomenos reais; isto nao tern nada em comum com a prestidigitagao (que se exclui 
pelas condigoes mesmas as que se submetem todos os faquires), e e muito diferente 
do hipnotismo dos ocidentais. Quanto aos fenomenos reais, dos quais os outros sao 
imitagoes, sao, havemo-lo dito, incumbencia da magia; o faquir, sempre ativo e 
consciente em sua produgao, e um mago, e, no outro caso, pode ser assimilado a um 
magnetizador; assim, nao se parece em nada ao medium, e inclusive, se um indivfduo 
possuir a menor dose de mediunidade, isso basta para lhe fazer incapaz de obter 
qualquer fenomeno do faquirismo da maneira que caracteriza essencialmente a este, 
ja que os procedimentos postos em agao sao diametralmente opostos, e isso inclusive 
para os efeitos que apresentam alguma semelhanga exterior; ademais, esta 
semelhanga nao existe mais que para os mais elementares dos fenomenos 
apresentados pelos faquires. Por outra parte, nenhum faquir pretendeu jamais que os 



«espfritos» ou as «almas dos mortos» tivessem a menor parte na produgao desses 
fenomenos; ou ao menos, se os tera que hao dito algo deste genero a europeus tais 
como Jacolliot, eles mesmos nao acreditavam absolutamente em nada disso; como a 
maioria dos orientals, nao faziam nisso mais que responder no sentido da opiniao 
preconcebida que descobriam em seus interlocutores, aos quais nao queriam fazer 
conhecer a verdadeira natureza das formas que dirigiam; e ademais, na falta de outros 
motivos para atuar assim, deviam julgar que toda explicaqao verdadeira tivesse sido 
perfeitamente inutil, dada a mentalidade das pessoas com as quais tratava. Por pouco 
instrufdos que sejam alguns faquires, ainda tern algumas noqoes que pareceriam 
«transcendentes» a generalidade dos ocidentais atuais; e, sobre as coisas que sao 
incapazes de explicar, nao tern essas ideias falsas que sao o todo essencial do 
espiritismo, ja que nao tern nenhuma razao para fazer hipoteses que estariam em 
completo desacordo com todas as concepqoes tradicionais hindus. A magia dos 
faquires nao e magia evocatoria, que ninguem se atreveria a exercer publicamente; 
assim, os mortos nao entram at absolutamente para nada; e, por outra parte, a magia 
evocatoria mesma, se se compreender bem o que e, pode contribuir melhor a 
desbaratar a hipotese espfrita que a confirma-la. Acreditamos ser bom dar todas estas 
elucidates, sob o risco de que paregam um pouco longas, porque, sobre esta questao 
do faquirismo e sobre as questoes que lhe sao conexas, a ignorancia e geral na 
Europa: os ocultistas apenas sabem mais a respeito que os espfritas e que os 
«psiquistas» 26 ; por outro lado, alguns escritores catolicos que quiseram tratar o 
mesmo tema se limitaram a reproduzir os enganos que encontraram nos demais 27 ; 
quanto aos sabios «oficiais», contentam-se naturalmente negando o que nao podem 
explicar, a menos que, mais prudentemente ainda, prefiram passa-lo sob silencio. 

Se as coisas forem como acabamos de dize-lo nas antigas civilizagoes que se 
mantiveram ate nossos dias, como as da China e da India, ha ja fortes indfcios de que 
tenha sido o mesmo nas civilizagoes desaparecidas que, segundo tudo o que se 
conhece delas, apoiavam-se sobre princfpios tradicionais analogos. E assim, por 
exemplo, como os antigos egfpcios consideravam a constitui§ao do ser humano de 
uma maneira que apenas se afasta das concepgoes hindus e chinesas; parece tambem 
que tenha sido o mesmo para os caldeus; assim, deve-se tirar disso consequencias 
semelhantes, tanto no que concerne aos estados postumos para explicar especialmente 
as evoca?6es. Nao vamos entrar aqui em detalhes, a nao ser somente para dar 
indicates gerais; e e necessario nao se deter em algumas divergences aparentes, que 
nao sao contradigoes, mas sim correspondem somente a uma diversidade de pontos de 
vista; de uma tradigao a outra, se a forma difere, o fundo permanece identico, e isso e 
simplesmente porque a verdade e uma so. Isto e tao certo que povos como os gregos e 
os romanos, que ja tinham perdido em grande parte a razao de ser de seus ritos e de 
seus sfmbolos, guardavam nao obstante ainda alguns dados que concordam 
perfeitamente com tudo o que se encontra mais completamente em outras partes, mas 
que os modemos ja nao compreendem; e o esoterismo de seus «misterios» 
comportava provavelmente muitos ensinos que, nos orientals, expoem-se mais 


26 Para a interpretagao ocultista, ver Le Fakirisme hindou, por Sedir. 

27 Ver-lhe Fakirisme, pelo Charles Godard, quem . Jacolliot como uma autoridade, acredita no 
«adepto» Koot-Hoomi, e chega ate confundir o faquirismo com o ioga e com diversas coisas de um 
carater completamente diferente. Este autor era um antigo ocultista, embora o tenha negado em termos 
que nos autorizam a suspeitar fortemente de sua sinceridade ( L’Occultisme contemporain, P. 70); 
agora que morreu, sem duvida nao ha nenhum inconveniente para ninguem em fazer conhecer que 
colaborou longo tempo na Initiation sob o pseudonimo do Saturninus; no Echo du Merveillewc 
assinava Timothee. 



abertamente, sem ser nunca vulgarizados, porque sua natureza mesma se opoe a isso; 
ademais, temos muitas razoes para pensar que os «misterios» mesmos tinham uma 
origem completamente oriental. Assim, ao falar da magia e das evocaqoes, podemos 
dizer que todos os antigos as compreendiam da mesma maneira; encontrar-se-iam por 
toda parte as mesmas ideias, embora revestidas de expressoes diversas, porque os 
antigos, como os orientais de hoje em dia, sabiam a que ater-se sobre estas coisas. E 
em tudo o que nos chegou, nao se encontra o menor rastro de nada que se pare§a com 
o espiritismo; e para todo o resto, queremos dizer para o que esta inteiramente 
perdido, e muito evidente que os espfritas nao podem invoca-lo em seu favor, e que, 
se se pode dizer algo disso, e que razoes de coerencia e de analogia conduzem a 
pensar que tampouco encontrariam af o que justifique suas pretensoes. 

A distingao da magia e do espiritismo e o que queremos precisar agora, a fim de 
completar o que ja havemos dito a respeito; e em primeiro lugar, para afastar alguns 
mal-entendidos, diremos que a magia e propriamente uma ciencia experimental, que 
nao tern nada a ver com concepqoes religiosas ou pseudo-religiosas; nao e assim 
como se comporta o espiritismo, no que essas ultimas sao predominantes, e isso 
inclusive quando se pretende «cientffico». Se a magia tern sido tratada sempre mais 
ou menos como uma «ciencia oculta», reservada a um pequeno numero, e em razao 
dos graves perigos que apresenta; nao obstante, sob esta relaqao, ha uma diferenqa 
entre aquele que, rodeando-se de todas as precaugoes necessarias, provoca 
conscientemente fenomenos cujas leis estudou, e aquele que, ignorando tudo sobre 
essas leis, fica a merce de forqas desconhecidas esperando passivamente o que vai 
produzir se; por isso somente se ve toda a vantagem que o mago tern sobre o espfrita, 
medium ou simples assistente, admitindo inclusive que todas as demais condiqoes 
sejam comparaveis. Ao falar das precauqoes necessarias, pensamos nas regras 
precisas e rigorosas as quais estao submetidas as operaqoes magicas, e que tern todas 
sua razao de ser; os espfritas descuidam ate das mais elementares dessas regras, ou, 
melhor nao tern a menor ideia delas, e atuam como meninos que, inconscientes do 
perigo, jogassem com as maquinas mais terriveis, e que desencadeassem assim, sem 
que nada possa lhes proteger, forqas capazes de lhes fulminar. Nao ha que se dizer 
que tudo isso nao e para recomendar a magia, bem ao contrario, a nao ser unicamente 
para mostrar que, se a magia ja e muito perigosa, o espiritismo o e muito mais; eoe 
de uma maneira diferente, no sentido de que o e no domfnio publico, enquanto que a 
magia esteve sempre reservada a alguns, primeiro porque a deixava voluntariamente 
oculta, precisamente porque a estimava temfvel, e depois em razao dos 
conhecimentos que supoe e da complexidade de suas praticas. Ademais, tera que se 
observar que aqueles que tern um conhecimento completo e profundo destas coisas se 
abstiveram sempre rigorosamente das praticas magicas, salvo em alguns casos 
inteiramente excepcionais, nos que operam de uma maneira totalmente diferente que 
o mago ordinario; o mais freqlientemente, este e um «empfrico», em uma certa 
medida ao menos, nao porque esteja desprovido de todo conhecimento, a nao ser no 
sentido de que nao sempre sabe as verdadeiras razoes de tudo o que faz; mas, em todo 
caso, se tais magos se expuserem a certos perigos, como foram sempre pouco 
numerosos (e tao menos numerosos quanto que essas praticas, a parte as que sao 
relativamente inofensivas, estao severamente proibidas, e a muito justo tftulo, pela 
legislaqao de todos os povos que sabem do que se trata), o perigo e muito limitado, 
enquanto que, com o espiritismo, o perigo e para todos sem exce?ao. Mas ja se falou 
bastante da magia em geral; agora nao vamos considerar mais que a magia evocatoria, 
ramo muito restrito, e que e o unico com o qual o espiritismo pode pretender ter 



relagoes; para falar a verdade, muitos fenomenos que se manifestam nas sessoes 
espfritas nao dependem desse domrnio especial, e entao nao ha evocagao mais que na 
intengao dos assistentes, nao nos resultados obtidos efetivamente; mas, sobre a 
natureza das forgas que intervem nesse caso, reservaremos nossas explicagoes para 
outro capftulo. Para tudo o que entra nesta categoria, inclusive se se trata de feitos 
semelhantes, e muito evidente que a interpretagao magica e a interpretagao espfrita 
sao totalmente diferentes; quanto as evocagoes, vamos ver que apenas o sao menos, 
apesar de algumas aparencias enganosas. 

De todas as praticas magicas, as praticas evocatorias sao as que, entre os antigos, 
foram o objeto das proibigoes mais formais; e nao obstante se sabia entao que o que 
podia tratar-se de evocar realmente, nao eram «espiritos» no sentido modemo, e que 
os resultados aos que se podia pretender eram em suma de uma importancia minima; 
como se teria julgado, pois ao espiritismo, caso, o que nao e o caso, as afirmagoes 
deste correspondam a alguma possibilidade? Sabia-se bem, dizemos, que o que pode 
ser evocado nao representa o ser real e pessoal, em adiante fora de alcance porque 
passou a outro estado de existencia (voltaremos a falar disto na segunda parte deste 
estudo), a nao ser unicamente esses elementos inferiores que o ser deixou em certo 
modo detras dele, no domrnio da existencia terrestre, depois dessa dissolugao do 
composto humano que chamamos a morte. E isso, ja o havemos dito, o que os antigos 
latinos chamavam os «manes»; e tambem isso ao que os hebreus davam o nome de 
ob, que se emprega sempre nos textos bfblicos quando se trata de evocagoes, e que 
alguns tomam sem razao pela design agao de uma entidade demomaca. Com efeito, a 
concepgao hebraica da constituigao do homem concorda perfeitamente com todas as 
demais; e, nos servindo, para nos fazer compreender melhor sobre este ponto, de 
correspondencias tomadas a linguagem aristotelica, diremos que nao somente o ob 
nao e o «espfrito» ou a «alma racional» ( neshamah ), mas sim nao e tampouco a «alma 
sensitiva» ( ruahh ), nem tampouco a «alma vegetativa» ( nephesh ). Sem duvida, a 
tradigao judaica parece indicar, como uma das razoes da proibigao de evocar o ob, 
que subsiste uma certa relagao entre este ob e os princfpios superiores, e terei que 
examinar este ponto mais de perto tendo em conta a maneira bastante particular em 
que esta tradigao considera os estados postumos do homem; mas, em todo caso, nao e 
ao espfrito ao que o ob permanece ligado direta e imediatamente, e ao contrario ao 
corpo, e por isso e que a lingua rabmica lhe chama habal de garmin ou «sopro das 
ossadas» 28 ; isto e precisamente o que permite explicar os fenomenos que assinalamos 
mais atras. Assim, o que se trata nao se parece em nada ao «perisprrito» dos espfritas, 
nem ao «corpo astral» dos ocultistas, que se supoem que revestem o espfrito mesmo 
do morto; e pelo resto ha ainda outra diferencia capital, ja que isso nao e de nenhum 
modo um corpo; e, se se quiser, como uma forma sutil, que somente pode tomar uma 
aparencia corporal ilusoria ao manifestar-se em certas condigoes, daf o nome de 
«duplo» que lhe davam entao os egfpcios. Ademais, nao e verdadeiramente mais que 
uma aparencia sob todos os aspectos: separado do espfrito, este elemento nao pode ser 
consciente no verdadeiro sentido desta palavra; mas possui nao obstante um arremedo 
de consciencia, imagem virtual, por assim dizer, do que era a consciencia do vivo; e o 
mago, ao revivificar essa aparencia lhe emprestando o que lhe falta, da 
temporariamente a sua consciencia reflexa uma consistencia suficiente para obter dela 
respostas quando a interroga, assim como isso tern lugar concretamente quando a 
evocagao se faz com uma meta adivinhatoria, o que constitui propriamente a 


28 E nao «corpo da ressurrei9ao», como o traduziu o ocultista alemao Carl von Leiningen 
(comunicagao feita a Sociedade Psicologica de Munich, em 5 de mar9o de 1887). 



«necromancia». Desculparemos-nos se estas explicagoes, que serao completadas com 
o que diremos a proposito de forgas de outra ordem, nao parecem perfeitamente 
claras; e muito diffcil por estas coisas em linguagem ordinaria, e a gente esta obrigado 
a contentar-se com expressoes que nao representam freqlientemente mais que 
aproximagoes ou «maneiras de falar»; a falta se deve em boa medida a filosofia 
moderna, que, ao ignorar totalmente estas questoes, nao pode proporcionar uma 
terminologia adequada para as tratar. Agora, tambem poderia produzir-se, a proposito 
da teoria que acabamos de esbogar, um equfvoco que importa prevenir: se se ficar em 
uma visao superficial das coisas, pode parecer que o elemento postumo de que se 
trata seja assimilavel ao que os teosofistas chamam «cascoes», que fazem intervir 
efetivamente na explicagao da maioria dos fenomenos do espiritismo; mas nao e nada 
disso, embora esta ultima teoria se derive muito provavelmente da outra, mas por uma 
deform agao que prova a incompreensao de seus autores. Efetivamente, para os 
teosofistas, um «cascao» e um «cadaver astral», quer dizer, o resto de um corpo em 
via de decomposigao; e, alem de que se reputa que este corpo nao e abandonado pelo 
espfrito a nao ser em um tempo mais ou menos longo depois da morte, em lugar de 
estar ligado essencialmente ao «corpo psfquico», a concepgao mesma dos «corpos 
invisfveis» nos aparece grosseiramente erronea, e e uma daquelas que nos fazem 
qualificar o «neo-espiritualismo» de «materialismo transposto». Sem duvida, a teoria 
da «luz astral» do Paracelso, que e de um alcance muito mais geral, que isto do que 
nos ocupamos a presente, contem ao menos uma parte de verdade; mas os ocultistas 
apenas a compreenderam, e tern muito poucas relagoes com seu «corpo astral» ou 
com o «plano» ao que dao o mesmo nome, concepgoes completamente modernas, 
apesar de suas pretensoes, e que nao concordam com nenhuma tradigao autentica. 

Acrescentaremos ao que acabamos de dizer algumas reflexoes que, embora nao se 
refiram diretamente a nosso tema, nao nos parecem menos necessarias, porque e 
preciso ter em conta a mentalidade especial dos ocidentais atuais. Estes, com efeito, 
quaisquer que sejam suas convicgoes religiosas ou filosoficas, sao virtualmente 
«positivistas», em sua grande maioria ao menos; parece inclusive que nao possam sair 
desta atitude sem cair nas extravagancias do «neo-espiritualismo», possivelmente 
porque nao conhecem nada mais. Isso chega ate tal ponto que muitas pessoas muito 
sinceramente religiosas, mas influenciadas pelo meio, ao nao poder fazer outra coisa 
que admitir algumas possibilidades em princfpio, negam-se energicamente a aceitar 
suas conseqiiencias e chegam a negar de fato, embora nao de direito, tudo o que nao 
entra na ideia que se fazem do que se conveio chamar a «vida ordinaria»; a estes, as 
consideragoes que expomos nao lhes aparecerao sem duvida menos estranhas nem 
menos chocantes que aos «cientificistas» mais limitados. Isso nos importaria bastante 
pouco, para falar a verdade, se as pessoas deste tipo nao se acreditassem as vezes 
mais competentes que ninguem em feitos de religiao, e inclusive qualificado para 
emitir, no nome dessa religiao, um julgamento sobre coisas que ultrapassam seu 
entendimento; por isso e que pensamos que e bom lhes fazer ouvir uma advertencia, 
sem nos iludir muito sobre os efeitos que produzira. Assim, recordaremos que nao 
nos colocamos aqui no ponto de vista religioso, e que as coisas das quais falamos 
pertencem a um domrnio inteiramente distinto do da religiao; pelo resto, se 
expressamos algumas concepgoes, e exclusivamente porque sabemos que sao 
verdadeiras, e, por conseguinte, independentemente de toda preocupagao estranha a 
pura intelectualidade; mas adicionaremos que, apesar disso, estas concepgoes 
permitem compreender, melhor que muitas outras, certos pontos que concemem a 
religiao mesma. Por exemplo, perguntaremos isto: como se pode justificar o culto 



catolico das relfquias, ou ainda a peregrin agao as tumbas dos Santos, se nao se admitir 
que algo que nao e material permanece vinculado ao corpo, de uma maneira ou de 
outra, depois da morte? Nao obstante, nao dissimularemos que, ao unir assim as duas 
questoes, apresentamos as coisas de uma maneira muito simplificada; na realidade, as 
forgas de que se trata neste caso (e empregamos deliberadamente esta palavra 
«forgas» em um sentido muito geral) nao sao identicas as forgas de que nos ocupamos 
anteriormente, embora haja uma certa relagao; estas ultimas sao de uma ordem muito 
superior, porque intervem outra coisa que e como que superposta, e cuja agao nao 
depende ja nao da magia, mas sim do que os neo-platonicos chamavam «teurgia»: 
uma distingao que nao convem esquecer tampouco. Para tomar outro exemplo da 
mesma ordem, o culto das imagens e a ideia de que alguns lugares gozam de 
privileges especiais sao completamente ininteligfveis se nao se admitir que ha af 
verdadeiros centros de forgas (quaisquer que seja a natureza dessas forgas), e que 
alguns objetos podem desempenhar de certo modo uma fungao de «condensadores»: 
lembremos simplesmente a Bfblia e vejamos o que se diz nela sobre a Area da 
Alianga, assim como do templo de Jerusalem, e talvez compreenderemos o que 
queremos dizer. Abordamos aqui a questao das «influencias espirituais», sobre a qual 
nao vamos insistir, e cujo desenvolvimento encontraria ademais muitas dificuldades. 
Para aborda-la, deve-se ater a dados propriamente metaffsicos, e da ordem mais 
elevada. Citaremos somente um ultimo caso: em algumas escolas de esoterismo 
mugulmano, o «Professor» ( Sheikh ) que foi seu fundador, embora esteja morto ha 
varios seculos, considera-se como vivo e atuando sempre por sua «influencia 
espiritual» ( barakah ); mas isso nao faz intervir a nenhum grau sua personalidade real, 
que esta, nao so alem deste mundo, mas tambem alem de todos os «parafsos», quer 
dizer, de todos os estados superiores que nao sao ainda mais que transitorios. Pode-se 
ver quao longe estamos aqui, nao so do espiritismo, mas tambem da magia; e, se 
falamos disso, e, sobretudo para nao deixar incompleta a indicagao das distingoes 
necessarias; a diferenga que separa esta ultima ordem de coisas de todas as demais e a 
mais profunda de todas. 

Pensamos agora haver dito bastante para mostrar que, antes dos tempos 
modernos, jamais houve nada comparavel ao espiritismo. Quanto ao ocidente, 
consideramos, sobretudo a Antigtiidade, mas tudo o que se refere a magia e 
igualmente valido para a Idade Media. Nao obstante, se se queria encontrar a todo 
custo algo ao que se pudesse assimilar o espiritismo ate um certo ponto, e com a 
condigao de nao lhe considerar mais que em suas praticas (posto que suas teorias nao 
se encontram em nenhuma outra parte), o que se encontraria seria simplesmente a 
bruxaria. Com efeito, os bruxos sao manifestamente «empfricos», embora o mais 
ignorante dentre eles sabe possivelmente muito mais que os espfritas em mais de um 
aspecto; os bruxos nao conhecem mais que os ramos mais baixos da magia, e as 
forgas que poem em jogo, as mais inferiores de todas, sao essas mesmas com as quais 
os espfritas tratam ordinariamente. Enfim, os casos de «possessao» e de «obsessao», 
em correlagao estreita com as praticas da bruxaria, sao as unicas manifestagoes 
autenticas da mediunidade que se constataram antes da aparigao do espiritismo; e, 
mudaram tanto as coisas desde entao que as mesmas palavras ja nao lhes sao 
aplicaveis? Nao acreditamos; mas verdadeiramente, se os espfritas nao podem 
recomendar-se mais que de um parentesco tao suspeito e tao pouco invejavel, 
aconselhar-lhes-famos melhor renunciar a reivindicar para o movimento uma filiagao 
qualquer, e tomar seu partido por uma modemidade que, em boa logica, nao deveria 
ser uma molestia para partidarios do progresso. 



CAPITULO V 


ESPIRITISMO E OCULTISMO 


O ocultismo e tambem uma coisa muito recente, possivelmente um pouco mais 
recente ainda que o espiritismo. Este termo parece ter sido empregado pela primeira 
vez por Alphonse-Louis Constant, mais conhecido sob o pseudonimo de Eliphas 
Levi, e nos parece muito provavel que ele seja seu inventor. Se a palavra for nova, e 
porque o que serve para designar nao o e menos: ate entao, tinha havido «ciencias 
ocultas», mais ou menos ocultas ademais, e tambem mais ou menos importantes; a 
magia era uma dessas ciencias, e nao seu conjunto como alguns modernos o hao 
pretendido 29 ; de igual modo a alquimia, a astrologia e muitas outras ainda; mas jamais 
se procurou as reunir em um corpo de doutrina unica, o que implica essencialmente a 
denominagao de «ocultismo». Para falar a verdade, o suposto corpo de doutrina esta 
formado de elementos bem desatinados: Eliphas Levi queria lhe constituir com a 
kabbala hebraica, o hermetismo e a magia. Aqueles que vieram depois dele deviam 
dar ao ocultismo um carater bastante diferente. As obras de Eliphas Levi, embora 
muito menos profundas do que pretendem seus ares, exerceram uma influencia 
extremamente extensa: inspiraram aos chefes das escolas mais diversas, como a M me 
Blavatsky, a fundadora da Sociedade Teosofica, sobretudo na epoca em que publicou 
Isis Sem Veu, como ao escritor magonico americano Albert Pike, como aos neo- 
rosacrucianos ingleses, etc. Pelo resto, os teosofistas continuaram empregando com 
bastante entusiasmo o termo de ocultismo para qualificar sua propria doutrina, que se 
pode considerar, com efeito, como uma variedade especial de ocultismo, ja que nada 
se opoe a que se faqa desta designagao o nome generico de escolas multiplos das que 
cada uma tern sua concepgao particular; entretanto, nao e assim como se entende o 
mais habitualmente. Eliphas Levi morreu em 1875, o mesmo ano em que foi fundada 
a Sociedade Teosofica; na Franqa, passaram entao alguns anos durante os quais 
apenas se tratou de ocultismo; e por volta de 1887 quando o Dr. Gerard Encausse, sob 
o nome do Papus, retomou esta denominagao, esforgando-se em agrupar ao redor dele 
todos aqueles que tinham tendencias analogas, e e, sobretudo a partir do momento em 
que se separou da Sociedade Teosofica, em 1890, quando pretendeu em certo modo 
monopolizar o tftulo de ocultismo em proveito de sua escola. Tal e a genese do 
ocultismo frances; ha-se dito as vezes que este ocultismo nao era em suma mais que 
«papusismo», e isso e verdade em mais de um aspecto, ja que uma boa parte de suas 
teorias nao sao efetivamente mais que a obra de uma fantasia individual; ha-as 
inclusive que se explicam simplesmente pelo desejo de opor, a falsa «tradi§ao 
oriental» dos teosofistas, uma «tradi 5 ao ocidental» nao menos imaginaria. Nao vamos 
fazer aqui a historia do ocultismo, nem a expor o conjunto de suas doutrinas; mas, 
para falar de suas relaqoes com o espiritismo e do que lhe distingue dele, eram 
indispensaveis estas explicaqoes sumarias, a fim de que ninguem possa surpreender- 
se de nos ver classificar ao ocultismo entre as concepqoes «neo-espiritualistas». 

Como os teosofistas, os ocultistas em geral estao cheios de desprezo para com os 
esprritas, e isso se compreende ate um certo ponto, ja que o teosofismo e o ocultismo 
tern ao menos uma aparencia superficial de intelectualidade que nao tern o 
espiritismo, e podem se dirigir a espfritos de um nfvel um pouco superior. Assim 
vemos Papus, fazendo alusao ao fato de que Allan Kardec era um antigo professor de 


29 Papus, Traite methodique de Science occulte, p. 324. 



institute, tratar ao espiritismo de «filosofia primaria» 30 ; e eis aqui como aprecia os 
meios espiritas: «Ao recrutar poucos crentes nos meios cientfficos, essa doutrina se 
rebaixou sobre a quantidade de membros que lhe proporcionam as classes medias e, 
sobretudo o povo. Os “grupos de estudos”, mais cientificos uns que outros, estao 
formados de pessoas sempre muito honestas, sempre de grande fe, antigos oficiais, 
pequenos comerciantes ou empregados, cuja instrugao cientffica e, sobretudo 
filosofica deixa muito a desejar. Os professores de institute sao “luzes” nesses 
grupos» 31 . Esta mediocridade e, com efeito, muito chamativa; mas Papus, que critica 
tao vivamente a falta de selegao entre os membros do espiritismo, esteve ele mesmo, 
quanto a sua propria escola, isento sempre de tudo reprove a este respeito? Teremos 
respondido suficientemente a esta pergunta quando tivermos feito observar que seu 
papel foi, sobretudo o de um «vulgarizador»; esta atitude, bem diferente da de Eliphas 
Levi, e inteiramente incompatfvel com as pretensoes ao esoterismo, e ha nela uma 
contradigao que nao nos encarregaremos de explicar. Em todo caso, o que ha de certo, 
e que o ocultismo, assim como o teosofismo, nao tern nada em comum com um 
esoterismo verdadeiro, serio e profundo; e e necessario nao ter nogao nenhuma destas 
coisas para deixar-se seduzir pela va miragem de uma «ciencia iniciatica» suposta, 
que nao e em realidade mais que uma erudigao completamente superficial e de 
segunda ou terceira mao. A contradigao que acabamos de assinalar nao existe no 
espiritismo, que rechaga absolutamente todo esoterismo, e cujo carater 
eminentemente «democratico» concorda perfeitamente com uma intensa necessidade 
de propaganda; e mais logica que a atitude dos ocultistas, mas as crfticas destes nao 
sao por isso menos justas em si mesmas, e nos ocorrera cita-las em seu momento. 

Nao vamos voltar, porque ja reproduzimos em outra parte numerosos extratos 
delas 32 , sobre as crfticas, as vezes muito violentas, que dirigiram ao espiritismo os 
chefes do teosofismo, muitos dos quais, nao obstante, tinham passado por esta escola; 
de uma maneira geral, as crfticas dos ocultistas franceses estao formuladas em termos 
mais moderados. Nao obstante, no com ego houve ataques bastante vivos de uma parte 
e da outra; os espiritas estavam particularmente ofendidos de ver-se tratados de 
«profanos» por pessoas entre as quais se encontravam alguns de seus antigos 
«irmaos»; mas em seguida se puderam observar tendencias a conciliagao, sobretudo 
do lado dos ocultistas, cujo «ecletismo» predispunha a concessoes, bem deploraveis. 
Seu primeiro efeito foi a reuniao em Paris, desde 1889, de um «Congresso espfrita e 
espiritualista» onde estavam representadas todas as escolas; naturalmente, isso nao 
fez desaparecer as dissensoes e as rivalidades; mas, pouco a pouco, os ocultistas, em 
seu «sincretismo» pouco coerente, chegaram a conceber uma parte cada vez mais 
ampla as teorias espiritas, bastante inutilmente ja que os espiritas jamais consentiram 
por isso em lhes considerar como verdadeiros «crentes». Houve nao obstante 
excegoes individuais: enquanto se produzia esta evasao, o ocultismo se «vulgarizava» 
cada vez mais, e seus agrupamentos, mais amplamente abertos que na origem, 
acolhiam a pessoas que, embora entrassem nelas, nao deixavam de ser espiritas; estes 
representavam possivelmente uma elite no espiritismo, mas uma elite muito relativa, 
e o rnvel dos meios ocultistas foi sempre se rebaixando; possivelmente descrevamos 
algum dia esta «evolugao» ao contrario. Ja falamos, a proposito do teosofismo, dessas 
pessoas que aderem simultaneamente a escolas cujas teorias se contradizem, e que 
apenas se preocupam disso, porque sao acima de tudo sentimentais; acrescentaremos 
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que, em todos esses agrupamentos, prepondera o elemento feminino, e que muitos 
nao se interessam jamais, no ocultismo, mais que pelo estudo das «artes 
adivinhatorias», o que da a justa medida de suas capacidades intelectuais. 

Antes de ir mais longe, daremos a explicaqao de um fato que assinalamos do 
comedo: ha, entre os espfritas, numerosos indivfduos e pequenos grupos isolados, 
enquanto que os ocultistas se vinculam quase sempre a alguma organizaqao, mais ou 
menos solida, mais ou menos bem constitufda, mas que permite aos que formam parte 
dela chamar-se «iniciados» em algo, ou lhes dar a ilusao de esta-lo. Os espfritas nao 
tern nenhuma iniciagao e nem sequer querem ouvir falar de nada que lhe pare§a de 
perto ou de longe, ja que um dos caracteres essenciais de seu movimento e estar 
aberto a todos sem distinqao e nao admitir nenhuma especie de hierarquia; assim, 
alguns de seus adversaries erraram completamente o caminho ao acreditar poder falar 
de uma «inicia<jao espfrita», que e inteiramente inexistente; pelo resto, e necessario 
dizer que, por diversos lados, abusou-se muito desta palavra «iniciaqao». Os 
ocultistas, ao contrario, pretendem recomendar-se de uma tradigao, sem razao e certo, 
mas o pretendem; por isso e que pensam que os falta uma organizaqao apropriada 
pela que possam transmiti-las ensinos de uma maneira regular; e, se um ocultista se 
separar de tal organizaqao, ordinariamente e para fundar outra e se tornar por sua vez 
«chefe de escola». Certamente, os ocultistas se equivocam quando acreditam que a 
transmissao dos conhecimentos tradicionais deve fazer-se por uma organizagao que 
revista a forma de uma «sociedade», no sentido claramente definido no que esta 
palavra e tomada habitualmente pelos modemos; seus agrupamentos nao sao mais 
que uma caricatura das escolas verdadeiramente iniciaticas. Para mostrar a pouca 
seriedade da suposta iniciaqao dos ocultistas, basta mencionar, sem entrar em outras 
consideragoes, a pratica, corrente entre eles, das «inicia 5 oes por correspondencia»; 
nao e diffcil tomar-se «iniciado» nessas condiqoes, e nao e mais que uma formalidade 
sem valor nem alcance; mas se quer ao menos proteger algumas aparencias. A este 
proposito, devemos dizer tambem, para que ninguem se equivoque sobre nossas 
intengoes, que o que reprovamos, sobretudo ao ocultismo, e nao ser isso pelo que se 
da; e nossa atitude, a este respeito, e muito diferente da maioria de seus outros 
adversarios, e e inclusive inversa em certo modo. Com efeito, os filosofos 
universitarios, por exemplo, queixam-se de que o ocultismo quer transbordar os 
estreitos limites nos que eles mesmos encerram suas concepqoes, enquanto que, para 
nos, e bem culpado de nao transborda-los efetivamente, salvo sobre alguns pontos 
particulares onde nao faz mais que se apropriar de concepqoes anteriores, e sem as 
compreender sempre muito bem. Assim, para outros, o ocultismo vai ou quer ir muito 
longe; para nos, ao contrario, nao vai suficientemente longe, e, alem disso, 
voluntariamente ou nao, engana a seus membros sobre o carater e a qualidade dos 
conhecimentos que lhes proporciona. Os outros ficam mais para ca, nos nos 
colocamos mais alem; e disso resulta esta consequencia: aos olhos dos ocultistas, 
filosofos universitarios e sabios oficiais sao simples «profanos», de igual modo que 
os espfritas, e nao e nisto onde vamos contradizer-lhes; mas, aos nossos olhos, os 
ocultistas igualmente nao sao mais que «profanos», e ninguem pode pensar de outro 
modo entre os que sabem o que sao as verdadeiras doutrinas tradicionais. 

Dito isto, podemos voltar para a questao das relaqoes do ocultismo e do 
espiritismo; e devemos precisar que, no que segue, tratar-se-a exclusivamente do 
ocultismo papusiano, muito diferente, ja o dissemos, de Eliphas Levi. Este ultimo, 
com efeito, era formalmente anti-espfrita, e, alem disso, jamais acreditou na 
reencarnagao; fingiu-se as vezes considerar-se ele mesmo como Rabelais 





reencarnado, isso nao foi por sua parte mais que uma simples brincadeira: sobre este 
ponto tivemos o testemunho de alguem que lhe conheceu pessoalmente, e que, sendo 
reencarnacionista, nao pode ser suspeito de parcialidade nesta circunstancia. Agora, a 
teoria da reencarnagao e uma das apropri agoes que o ocultismo, tanto como o 
teosofismo, fizeram do espiritismo, ja que ha as tais apropri agoes, e estas escolas 
sofreram a influencia do espiritismo que lhes e anterior, apesar de todo o desprezo 
que testemunham a seu respeito. Quanto a reencarnagao, a coisa esta muito clara: ja 
dissemos em outra parte como M me Blavatsky tomou esta ideia aos espfritas franceses 
e a transplantou aos meios anglo-saxoes; por outra parte, Papus e alguns dos 
primeiros aderentes de sua escola tinham comegado sendo teosofistas, e quase todos 
os outros vieram diretamente do espiritismo; nao ha, pois necessidade de procurar 
mais longe. Sobre pontos menos fundamentais, ja tivemos um exemplo da influencia 
espfrita na importancia capital que o ocultismo da ao papel dos mediuns para a 
produgao de alguns fenomenos; pode-se encontrar outro na concepgao do «corpo 
astral», que nao deixa de ter muitas particularidades do «perispfrito», mas com esta 
diferenga, nao obstante, que se supoe que o espfrito abandona o «corpo astral», em 
um tempo mais ou menos longo depois da morte, da mesma maneira que abandonou 
o «corpo ffsico», enquanto que o «perispfrito» se supoe que persiste indefinidamente 
e que acompanha ao espfrito em todas suas reencarnagoes. Outro exemplo ainda, e o 
que os ocultistas chamam o «estado de confusao», quer dizer, um estado de 
inconsciencia no que o espfrito se encontraria submerso imediatamente depois da 
morte: «Durante os primeiros momentos dessa separagao, diz Papus, o espfrito nao se 
da conta do novo estado onde esta; acha-se na confusao, nao ere estar morto, e nao e 
mais que progressivamente, frequentemente ao cabo de varios dias e inclusive de 
varios meses, quando tern consciencia de seu novo estado» 33 Isto nao e mais que a 
exposigao da teoria espfrita; mas, em outra parte, Papus retoma esta teoria por sua 
conta e precisa que «o estado de confusao se estende do comego da agonia ate a 
liberagao do espfrito e o desaparecimento das cascas» 34 , quer dizer, dos elementos 
mais inferiores do «corpo astral». Os espfritas falam constantemente de homens que 
permaneceram varios anos sem saber que estavam mortos, guardando todas as 
preocupagoes de sua existencia terrestre e imaginando-se cumprir ainda as agoes que 
lhes eram habituais, e alguns dentre eles se dao inclusive a missao surpreendente de 
«iluminar aos espfritos» sobre este ponto; Eugene Nus 35 e outros autores contaram 
historias desse genero muito tempo antes de Papus, de sorte que a fonte de onde este 
ultimo extraiu sua ideia do «estado de confusao» nao e nada duvidosa. Convem 
mencionar ainda o que concerne as consequencias atribufdas as agoes atraves da serie 
das existences sucessivas, o que os teosofistas chamam o «Carma»; ocultistas e 
espfritas rivalizam em detalhes inverossfmeis sobre estas coisas, e voltaremos sobre 
isso mais adiante quando retomarmos a reencarnagao; af tambem, os espfritas podem 
reivindicar a prioridade. Prosseguindo este exame, encontrar-se-iam ainda muitos 
outros pontos nos que a similitude nao pode explicar-se se nao ser por apropriagoes 
feitas do espiritismo, ao qual o ocultismo deve assim muito mais do que confessa; e 
verdade que tudo o que lhe deve nao vale grande coisa; mas o que e mais importante, 
e ver como e em que medida os ocultistas admitem a hipotese fundamental do 
espiritismo, quer dizer, a comunicagao com os mortos. 


33 Traite methodique de Science occulte, p. 327. 
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Pode-se constatar no ocultismo uma preocupagao muito visfvel de dar as teorias 
um aspecto «cientffico», no sentido em que os modemos o entendem; quando se 
recusa, e freqlientemente com todo direito, a competencia dos sabios ordinarios em 
certas ordens de questoes, seria possivelmente mais logico nao procurar imitar seus 
metodos e nao parecer inspirar-se em seu espfrito; mas, finalmente, nao fazemos mais 
que constatar um fato. Ademais, e necessario notar que os medicos, entre os quais se 
recrutam em grande parte os «psiquistas» dos quais falaremos depois, 
proporcionaram tambem um importante contingente ao ocultismo, sobre o qual 
reagiram manifestamente os habitos mentais que tern por sua educagao e pelo 
exercfcio de sua profissao; e e assim como pode explicar o lugar enorme que tern, 
concretamente, nas obras de Papus, as teorias que podemos chamar 
«psicofisiologicas». Apos, a parte da experimentagao devia ser igualmente 
consideravel, e os ocultistas, para ter uma atitude «cientffica» ou reputada como tal, 
deviam voltar sua atengao principalmente para o lado dos fenomenos, que as 
verdadeiras escolas iniciaticas trataram sempre ao contrario como a algo muito 
desdenhavel; acrescentaremos que isso nao basta para conciliar ao ocultismo o favor 
nem a simpatia dos sabios oficiais. Ademais, o atrativo dos fenomenos nao se exerceu 
mais que sobre aqueles que se entregavam a preocupagoes «cientfficas»; houve quern 
os cultivasse com outras intengoes, mas nao com menos ardor, ja que este e o lado do 
ocultismo que, com as «artes adivinhatorias», interessava quase unicamente a uma 
grande parte de seu publico, no que e necessario colocar naturalmente a todos os que 
eram mais ou menos espfritas. A medida que foi crescendo este ultimo elemento, cada 
vez se relaxou mais o rigor «cientifico» que se proclamou no comego; mas, 
independentemente desta separagao, o carater experimental e «fenomenista» do 
ocultismo lhe predispunha a manter com o espiritismo relagoes que, embora nao 
fossem sempre agradaveis e corteses, por isso nao eram menos comprometedoras. O 
que temos que repetir em tudo isto, nao e que o ocultismo tenha admitido a realidade 
dos fenomenos, que nao contestamos, nem tampouco que os tenha estudado 
especialmente, e voltaremos sobre isto a proposito do «psiquismo»; o que tera que 
censurar e que tenha dado a este estudo uma importancia excessiva, dadas as 
pretensoes que emitia em uma ordem mais intelectual, e sobretudo que tenha 
acreditado dever admitir parcialmente a explicagao espfrita, procurando somente 
diminuir o numero de casos nos quais seria aplicavel. «0 ocultismo, diz Papus, 
admite como absolutamente reais todos os fenomenos do espiritismo. Nao obstante, 
restringe grandemente a influencia dos espfritos na produgao desses fenomenos, e os 
atribui a uma multidao de outras influences em agao no mundo invisfvel» 36 . Nao ha 
que se dizer que os espfritas protestaram energicamente contra esta restrigao, nao 
menos que contra a afirmagao de «que o ser humano se cinde em varias entidades 
depois da morte e que o que vem a comunicar-se nao e o ser todo inteiro, mas sim um 
resfduo do ser, um «cascao astral»; e ademais acrescentam que, de uma maneira geral, 
«a ciencia oculta e muito diffcil de compreender e muito complicada para os leitores 
habituais dos livros espfritas», o que nao fala precisamente em favor destes ultimos. 
Por nossa parte, desde que se admite em alguma medida a «influencia dos espfritos» 
nos fenomenos, nao vemos muito bem o interesse que resta em restringi-la, seja 
quanto ao numero dos casos onde se manifesta, ou quanto as categorias de «espfritos» 
que possam ser realmente evocados. Sobre esse ultimo ponto, com efeito, eis aqui o 
que diz tambem Papus: «parece incontestavel que as almas dos mortos amados 
possam ser evocadas e possam vir em algumas condigoes. Partindo deste ponto 


Traite methodique de Science occulte, p. 347. 



verdadeiro, os experimentadores de imaginagao ativa nao estiveram muito tempo sem 
pretender que as almas de todos os mortos, antigos e modernos, eram capazes de 
softer a agao de uma evocagao mental»; ha algo verdadeiramente extraordinario nesta 
maneira de fazer uma especie de excegao para os «mortos amados», como se as 
consideragoes sentimentais fossem capazes de flexibilizar as leis naturais. Ou a 
evocagao das «almas dos mortos», no sentido dos espiritas, e uma possibilidade, ou 
nao o e; no primeiro caso, e muito arbitrario pretender atribuir limites a esta 
possibilidade, e seria possivelmente mais normal incorporar-se simplesmente ao 
espiritismo. Em todo caso, em tais condigoes, estaria mal reprovar ao espiritismo este 
carater sentimental ao que deve certamente a maioria de seus exitos, e apenas se teria 
o direito de fazer declaragoes deste genero: «A ciencia deve ser verdadeira e nao 
sentimental, enquanto nao se curou desse argumento que quer que a comunicagao 
com os mortos nao possa ser discutida porque constitui uma ideia muito 
consoladora». Pelo resto, isto e perfeitamente justo, mas, para estar autorizado a dize- 
lo, e necessario ser a pessoa mesma salva de todo sentimentalismo, e este nao e o 
caso; sob esta relagao, no fundo nao ha mais que uma diferenga de grau entre o 
espiritismo e o ocultismo, e, neste ultimo, as tendencias sentimentais e pseudo- 
mfsticas nao fizeram mais que ir acentuando-se no curso dessa rapida decadencia a 
que ja temos feito alusao. Mas, desde os primeiros tempos, e sem sair da questao da 
comunicagao com os mortos, essas tendencias se afirmavam ja suficientemente em 
frases como esta: «Quando uma mae desconsolada va a sua filha manifestar-se a ela, 
de uma maneira evidente, quando uma filha que ficou sozinha na terra va a seu pai 
defunto aparecer e lhe prometer seu apoio, ha oitenta possibilidades de cem de que 
esses fenomenos tenham sido produzidos pelos “espiritos”, os eu dos defuntos»» 37 . A 
razao pela qual sao casos privilegiados, parece, e que, «para que um espirito, para que 
o ser mesmo venha a comunicar-se, e necessario que exista uma relagao “fluidica” 
qualquer entre o evocador e o evocado». Assim, e necessario acreditar que o 
sentimento deve considerar-se como algo «flmdico»; nao tmhamos razao ao falar de 
«materialismo transposto»? Ademais, todas essas historias de «fluidos» vem dos 
magnetizadores e dos espiritas: af tambem, em sua terminologia tanto como em suas 
concepgoes, o ocultismo sofreu a influencia dessas escolas que qualifica 
desdenhosamente de «primarias». 

Os representantes do ocultismo se afastaram algumas vezes de sua atitude de 
desprezo a respeito dos espiritas, e os avangos que lhes fizeram em algumas 
circunstancias nao deixam de lembrar um pouco o discurso que M me Annie Besant, 
ante a Alianga Espiritualista de Londres, declarava em 1898 que os dois movimentos, 
«espiritualista» e teosofista, tinham tido a mesma origem. Os ocultistas foram 
inclusive mais longe em um sentido, posto que lhes ocorreu afirmar que suas teorias 
nao estao somente aparentadas com as dos espiritas, o que e incontestavel, mas sim 
sao identicas no fundo; Papus o ha dito em seus proprios termos na conclusao do 
relatorio que apresentou ao «Congresso espfrita e espiritualista» de 1889: «Como e 
facil ve-lo, as teorias do espiritismo sao quao mesmas as do ocultismo, mas em menos 
detalhes. O alcance dos ensinos do espiritismo e, por conseguinte maior, posto que 
pode ser compreendido por um numero de pessoas muito maior. Por sua complicagao 
mesma, os ensinos do ocultismo, inclusive teoricos, estao reservados aos cerebros 
acostumados a todas as dificuldades das concepgoes abstratas. Mas no fundo e uma 
doutrina identica a que ensinam as duas grandes escolas». Nisto ha algum exagero, e 
talvez poderfamos qualificar esta atitude de «polftica», sem emprestar nao obstante 
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aos ocultistas intengoes comparaveis as de M me Besant; pelo resto, os espfritas 
desconfiaram sempre e apenas se responderam a estes avangos, parecendo temer mais 
que lhes quisessem levar a tentar uma fusao com outros movimentos. Seja como for, e 
permissfvel encontrar que o «ecletismo» dos ocultistas franceses e singularmente 
amplo, e bem incompatfvel com sua pretensao de possuir uma doutrina seria e de 
apoiar-se sobre uma tradi§ao respeitavel; iremos mais longe inclusive, e diremos que 
toda escola que tern algo em comum com o espiritismo perde por isso mesmo todo 
direito a apresentar suas teorias como a expressao de um verdadeiro esoterismo. 

Apesar de tudo isto, estar-se-ia em um grande erro se se confundir ocultismo e 
espiritismo: se esta confusao a cometerem pessoas mal informadas, a falta, e verdade, 
nao se deve somente a sua ignorancia, mas tambem em boa medida, como acabamos 
de ve-lo, as imprudencias dos ocultistas mesmos. Nao obstante, de uma maneira 
geral, entre os dois movimentos ha bem uma especie de antagonismo, que se afirma 
mais violentamente do lado dos espfritas, e mais discretamente do lado dos ocultistas; 
pelo resto, para sacudir as convic?6es e as suscetibilidades dos espfritas, basta que os 
ocultistas revelem algumas de suas extravagancias, o que nao lhes impede das 
cometer eles mesmos quando se apresenta a ocasiao. Pode-se compreender agora por 
que havemos dito que, para ser espfrita, nao so era necessario admitir a comunicagao 
com os mortos em casos mais ou menos excepcionais; alem disso, os espfritas nao 
querem ouvir falar de maneira nenhuma de outros elementos que os ocultistas fazem 
intervir na produgao dos fenomenos, e sobre os quais voltaremos, se nao porque 
alguns dentre eles, um pouco menos limitados e menos fanaticos que outros, aceitam 
que haja as vezes uma a§ao inconsciente do medium e dos assistentes. Finalmente, ha 
no ocultismo um montao de teorias as quais nao corresponde nada no espiritismo; 
qualquer que seja seu valor real, dao testemunho ao menos de preocupa$oes menos 
restritas, e, em suma, os ocultistas se caluniaram quando, com mais ou menos 
sinceridade, afetaram tratar as duas escolas sobre um pe de igualdade; e verdade que, 
para ser superior ao espiritismo, uma doutrina nao tern necessidade de ser muito 
solida nem de fazer prova de uma grande eleva?ao intelectual. 



CAPITULO VI 


ESPIRITISMO E PSIQUISMO 


Dissemos anteriormente que, se negamos absolutamente todas as teorias do 
espiritismo, nem por isso contestamos a realidade dos fenomenos que os espfritas 
invocam em apoio dessas teorias; agora devemos nos explicar um pouco mais 
amplamente sobre este ponto. O que quisemos dizer, e que nao entendemos responder 
«a priori» a realidade de nenhum fenomeno, desde que esse fenomeno nos aparega 
como posslvel; e devemos admitir a possibilidade de tudo o que nao e 
intrinsecamente absurdo, quer dizer, de tudo o que nao implica contradiqao; em 
outros termos, admitimos em princfpio tudo o que responde a nogao da possibilidade 
entendida em um sentido que e por sua vez metaffsico, logico e matematico. Agora, 
se se trata da realizagao de tal possibilidade em um caso particular e definido, e 
necessario naturalmente considerar outras condiqoes: dizer que admitimos em 
princfpio todos os fenomenos de que se trata, nao quer dizer que aceitamos, sem mais 
exame, todos os exemplos que se contaram com garantias mais ou menos serias; mas 
nao vamos fazer aqui sua crftica, o que e incumbencia dos experimentadores, e, do 
ponto de vista em que nos colocamos, isso nao nos importa de maneira nenhuma. 
Com efeito, desde que um certo genero de feitos e posslvel, carece de interesse para 
nos que tal ou qual feito particular que esta compreendido nesse genero seja 
verdadeiro ou falso; a unica coisa que nos possa interessar e saber como podem 
explica-los fatos dessa ordem, e, se tivermos uma explicaqao satisfatoria, toda outra 
discussao nos parece superflua. Compreendemos muito bem que tal nao seja a atitude 
do sabio que combina feitos para chegar a formar uma convicqao, e que nao conta 
mais que com o resultado de suas observaqoes para edificar uma teoria; mas nosso 
ponto de vista esta muito afastado disso, e, ademais, nao pensamos que os fatos 
somente possam servir de base verdadeiramente a uma teoria, ja que quase sempre 
podem ser explicados igualmente por varias teorias diferentes. Sabemos que os fatos 
de que se trata sao possfveis, posto que podemos vincula-los a alguns princfpios que 
conhecemos; e, como esta explicaqao nao tern nada de comum com as teorias 
espfritas, temos o direito de dizer que a existencia dos fenomenos e seu estudo sao 
coisas absolutamente independentes do espiritismo. Alem disso, sabemos que existem 
efetivamente tais fenomenos; a este respeito, temos testemunhos que nao puderam ser 
influenciados em nada pelo espiritismo, posto que uns the sao muito anteriores, e 
outros provem de meios onde o espiritismo nao penetrou nunca, de pafses onde seu 
nome mesmo e tao desconhecido como sua doutrina; os fenomenos, como ja 
dissemos, nao sao nada novo nem especial do espiritismo. Assim, nao temos 
nenhuma razao para por em duvida a existencia desses fenomenos, e antes ao 
contrario temos muitas para considera-la como real; mas entenda-se bem que nisso se 
trata sempre de sua existencia considerada de uma maneira geral, e pelo resto, para a 
meta que nos propomos aqui, toda outra consideragao e perfeitamente inutil. 

Se acreditamos dever tomar estas precaugoes e formular estas reservas, e porque, 
sem falar dos relatos que tenham podido ser inventados por grandes brincalhoes ou 
por necessidades da causa, produziram-se inumeraveis casos de fraude, assim como 



os espiritas mesmos estao obrigados a reconhece-lo 38 ; mas daf a sustentar que tudo 
nao e mais que engano, ha muito distancia. Nao compreendemos que os negadores de 
partido tornado insistam tanto como o fazem sobre as fraudes constatadas e creiam 
encontrar neles um argumento solido em seu favor; compreendemo-lo tao menos 
quanto que, como temos dito em outra ocasiao 39 , todo engano e sempre uma imitaqao 
da realidade; esta imitagao pode ser sem duvida mais ou menos disforme, mas 
finalmente nao se pode pensar em simular mais que o que existe, e seria fazer uma 
grande honra aos estelionatarios lhes acreditar capazes de realizar algo inteiramente 
novo, algo ao que, pelo resto, a imaginagao humana nao pode chegar jamais. Alem 
disso, nas sessoes espiritas, ha fraudes de varias categorias: o caso mais simples, mas 
nao o unico, e o do medium profissional que, quando nao pode produzir fenomenos 
autenticos por uma causa ou por outra, e levado pelo interesse a simula-los; por isso e 
pelo que todo medium remunerado deve ser tido por suspeito e vigiado muito de 
perto; e inclusive, a falta do interesse, a vaidade mesma pode incitar tambem a um 
medium a defraudar. Ocorreu a maioria dos mediuns, inclusive aos mais reputados, 
ser colhidos em flagrante delito; isso nao prova que nao possuam faculdades muito 
reais, a nao ser somente que nao podem sempre fazer uso delas a vontade; os 
espiritas, que sao freqtientemente impulsivos, cometem o engano em tais casos de 
passar de um extremo a outro e de considerar como um falso medium, de uma 
maneira absoluta, a aquele a quern sobrevem semelhante desventura, embora nao seja 
mais que uma so vez. Os mediuns nao sao santos, como quereriam fazer acreditar 
alguns espiritas fanaticos, que lhes rodeiam de um verdadeiro culto; sao doentes, o 
que e completamente diferente, apesar das teorias ridfculas de alguns psicologos 
contemporaneos. E necessario ter em conta sempre este estado anormal, que permite 
explicar fraudes de outro genero: o medium, como o histerico, sente essa irresistfvel 
necessidade de mentir, inclusive sem razao, que todos os hipnotizadores constatam 
tambem em seus sujeitos, e em parecido caso nao tern mais que uma responsabilidade 
muito debil, se tiver alguma; alem disso, o medium e eminentemente apto, nao so 
para auto-sugestionar-se, mas tambem para softer as sugestoes de seu entorno, e para 
atuar em conseqiiencia sem saber o que faz: basta que se espere dele a produqao de 
um fenomeno determinado para que seja impulsionado a lhe simular 
automaticamente 40 . Assim, ha fraudes que nao sao mais que semi-conscientes, e ha 
outras que sao totalmente inconscientes, e onde o medium da freqlientemente prova 
de uma habilidade que esta longe de possuir em seu estado ordinario; tudo isso 
depende de uma psicologia anormal, que jamais foi estudada como deveria se-lo; 
muitas pessoas nao suspeitam que, ate nesse domrnio das simulates, ha um campo 
de investigates que nao estariam desprovidas de interesse. Deixaremos agora de 
lado esta questao da fraude, mas nao sem antes expressar o pesar pelo qual as 
concepqoes ordinarias dos psicologos e seus meios de investigagao estejam tao 
estreitamente limitados, que coisas como estas as que acabamos de fazer alusao, lhes 
escapem quase completamente, e que, inclusive quando querem ocupar-se delas, nao 
compreendam quase nada. 


38 De uma maneira bastante pouco caridosa para seus colegas, o medium Dunglas Home se 
encarregou de denunciar e de explicar um grande numero de fraudes (Lex Lumieres et les Ombres du 
Spiritualisme, pp. 186-235). 

39 El Teosofismo, pp. 50-52, ed. francesa. 

40 Recordaremos tambem o caso de falsos mediuns que, conscientemente ou nao, e provavelmente 
sob a influencia ao menos parcial de uma sugestao, parecem ter sido os instrumentos de uma a?ao 
bastante misteriosa; a esse proposito, remetemos ao que havemos dito das manifesta9oes do pretenso 
«John King» ao expor as origens do teosofismo. 



Nao somos o unico em pensar que o estudo dos fenomenos pode empreender-se 
de uma maneira absolutamente independente das teorias espfritas; tambem e a opiniao 
daqueles que se chamam «psiquistas», que sao ou querem ser em geral 
experimentadores sem ideias preconcebidas (dizemos em geral, porque tambem af 
terei que fazer algumas distinqoes), e que inclusive se abstem freqlientemente de 
formular alguma teoria. Conservamos as palavras «psiquismo» e «fenomenos 
psfquicos» porque sao as que se empregam mais habitualmente, e tambem porque nao 
temos outras melhores a nossa disposiqao; mas nao deixam de dar base a algumas 
crfticas: assim, com todo rigor, «psfquico» e «psicologico» deveriam ser 
perfeitamente sinonimos, e, entretanto nao e desta maneira como se entendem. Os 
fenomenos ditos «psfquicos» estao inteiramente fora do domfnio da psicologia 
classica, e, se se supuser que podem ter algumas relaqoes com esta, nao sao em todo 
caso a nao ser relaqoes extremamente longmquas; pelo resto, de nosso ponto de vista, 
os experimentadores se iludem quando acreditam poder fazer entrar todos esses fatos 
indistintamente no que se conveio chamar «psicofisiologia». A verdade e que ha fatos 
de muitos tipos, e que nao podem reduzir-se a uma explicagao unica; mas a maioria 
dos sabios nao estao tao desprovidos de ideias preconcebidas como se imagina, e, 
sobretudo quando se trata de «especialistas», tern uma tendencia involuntaria a 
reduzir tudo ao que constitui o objeto de seus estudos ordinarios; quer dizer, as 
conclusoes dos «psiquistas», quando as dao, nao devem ser aceitas a nao ser sob 
beneffcio de inventario. As observaqoes mesmas podem ser afetadas por prejufzos; os 
praticantes da ciencia experimental tern de ordinario ideias bastante particulares sobre 
o que e possfvel e sobre o que nao o e, e, com a melhor fe do mundo, obrigam aos 
fatos a concordar com essas ideias; por outra parte, aqueles mesmos que sao os mais 
opostos as teorias espfritas podem nao obstante, sem sabe-lo e contra sua vontade, 
softer de algum jeito a influencia do espiritismo. Seja como for, e muito certo que os 
fenomenos de que se trata podem constituir o objeto de uma ciencia experimental 
como as demais, diferente delas sem duvida, mas da mesma ordem, e que nao tern em 
suma nem mais nem menos interesse; nao entendemos por que ha quern se compraz 
em qualificar esses fenomenos de «transcendentes» ou de «transcendentais», o que e 
um pouco ridfculo 41 . Esta ultima observagao faz chamada a outra: e que a 
denominagao de «psiquismo», apesar de suas inconvenientes, e em todo caso 
preferfvel a de «metapsfquica», inventada pelo Dr. Charles Richet, e adotada depois 
pelo Dr. Gustave Geley e alguns outros; «metapsfquica», com efeito, e uma palavra 
calcada evidentemente de «metaffsica», o que nao se justifica por nenhuma 
analogia 42 . Qualquer que seja a opiniao que se tenha sobre a natureza e a causa dos 
fenomenos em questao, lhes pode considerar como «psfquicos», quanto mais quanto 
que esta palavra chegou a ter para os modemos um sentido muito vago, mas nao 
como estando «alem do psfquico»; alguns estariam inclusive mas bem mais para ca; 
alem disso, o estudo dos fenomenos quaisquer que sejam, forma parte da «ffsica» no 
sentido geral em que a entendiam os antigos, quer dizer, do conhecimento da 
natureza, e nao tern nenhuma relaqao com a metaffsica, posto que o que esta «alem da 
natureza» esta por isso mesmo alem de toda experiencia possfvel. Nao ha nada que 


41 Existe inclusive uma «Sociedade de estudos de fotografia transcendental, fundada pelo 
Emmanuel Vauchez e presidida pelo Dr. Foveau de Courmelles, que tern por meta «animar e 
recompensar aos fotografos dos seres e das radiances do espa90»; e curioso ver ate que ponto certas 
palavras podem ser desviadas de seu sentido normal.. 

42 Muito recentemente, o Dr. Richet, ao apresentar seu Traite du Metapsychique a Academia das 
Ciencias, declarava textualmente: «Como Aristoteles, por cima da fisica, introduziu a metaffsica, por 
cima da psfquica, eu apresento a metapsfquica». Nao se poderia ser mais modesto! 



possa ser posto em paralelo com a metaffsica, e todos aqueles que sabem o que e a 
verdadeira metaffsica nao podem protestar senao energicamente contra semelhantes 
assimilagoes; e verdade que, em nossos dias, nem os sabios nem os filosofos parecem 
ter a menor nogao dela. 

Acabamos de dizer que ha muitos tipos de fenomenos psfquicos, e 
acrescentaremos imediatamente, a este respeito, que o domfnio do psiquismo nos 
parece suscetfvel de estender-se a muitos outros fenomenos que os do espiritismo: e 
verdade que os esprritas sao muito invasores: esforgam-se em explorar em proveito de 
suas ideias uma multidao de feitos que deveriam lhes permanecer inteiramente 
estranhos, ao nao estar provocados por suas praticas, e ao nao ter nenhuma relagao 
direta ou indireta com suas teorias, posto que nao se pode pensar evidentemente em 
fazer intervir neles aos «espfritos dos mortos»; sem falar dos «fenomenos mrsticos», 
no sentido proprio e teologico desta expressao, fenomenos que escapam pelo resto 
totalmente a competencia dos sabios ordinarios, citaremos somente feitos como os 
que se reunem sob o nome de «telepatia», e que sao incontestavelmente 
manifesta§oes de seres atualmente vivos 43 . As incrfveis pretensoes dos esprritas a 
anexa-las as coisas mais diversas nao deixam de contribuir a criar e a manter no 
publico confusoes lamentaveis: em varias ocasioes, tivemos a oportunidade de 
constatar que ha gente que chega ate a confundir o espiritismo com o magnetismo e 
inclusive com o hipnotismo; isso nao se produziria possivelmente tao freqiientemente 
se os esprritas nao se imiscurssem em feitos que nao lhes concernem em nada. Para 
falar a verdade, entre os fenomenos que se produzem nas sessoes esprritas, te-los-a 
que dependem efetivamente do magnetismo ou do hipnotismo, e nos quais o medium 
nao se comporta de outro modo que um sujeito sonambulico ordinario; fazemos 
alusao concretamente ao fenomeno que os esprritas chamam «incorpora?ao», e que 
nao e outra coisa no fundo que um caso desses «segundos estados», chamados 
impropriamente «personalidades multiplas», que se manifestam freqiientemente 
tambem nos doentes e nos hipnotizados; mas, naturalmente, a interpretagao esprrita e 
completamente diferente. A sugestao presta igualmente um grande papel em tudo 
isso, e tudo o que e sugestao e transmissao de pensamento se vincula evidentemente 
ao hipnotismo ou ao magnetismo (nao insistimos sobre a distin?ao que existe entre 
estas duas coisas, distingao que e bastante difrcil de precisar, e que nao importa aqui); 
mas, desde que se faz entrar neste domfnio um fenomeno qualquer, o espiritismo ja 
nao tern nada a ver com isso. Pelo contrario, nao vemos nenhum inconveniente em 
que tais fenomenos se vinculem ao psiquismo, cujos limites sao muito imprecisos e 
muito mal definidos; talvez que o ponto de vista dos experimentadores modemos nao 
se opoe a que se trate como uma ciencia unica o que pode constituir o objeto de varias 
ciencias distintas para aqueles que a estudam de outra maneira e que, nao tememos 
dize-lo claramente, sabem melhor do que se trata na realidade. 

Isto nos conduz a falar um pouco das dificuldades do psiquismo: se os sabios nao 
chegarem, neste domfnio, a obter resultados muito seguros e muito satisfatorios, nao e 
somente porque tratam com for<jas que conhecem mal, mas sim, sobretudo porque 
estas for$as nao atuam da mesma maneira que aquelas que tern o habito de dirigir, e 
porque nao podem submeter-se aos metodos de observagao que funcionam com estas 


43 Um grande numero desses fatos foi recolhido pelo Gurney, Myers e Podmore, membros da 
Sociedade de investiga9oes psfquicas de Londres, em uma obra titulada Phantasms of the Living. 
Existe uma tradugao francesa dessa obra; mas o tradutor acreditou dever lhe dar o tftulo extravagante: 
Les Hallucinations telepathiques, tftulo que esta em completo desacordo com a inten^o dos autores, 
posto que se trata de fenomenos reais, e que trai curiosamente a estreiteza de miras da ciencia oficial. 



ultimas. Com efeito, os sabios nao podem gabar-se de conhecer com seguranqa a 
verdadeira natureza da eletricidade, por exemplo, e, entretanto isso nao lhes impede 
de estuda-la desde seu ponto de vista «fenomenista», nem, sobretudo utiliza-la sob a 
relaqao das aplicaqoes praticas; e necessario, pois, que no caso que nos ocupa, haja 
outra coisa que nao esta ignorancia a qual os experimentadores se resignam com 
bastante facilidade. O que importa fazer observar, e que a competencia de um sabio 
«especialista» e algo muito limitado; fora de seu domfnio habitual, nao pode 
pretender uma autoridade maior que a do primeiro que chega, e, qualquer que seja seu 
valor, nao tera outra vantagem que a que pode lhe dar o habito de uma certa precisao 
na observagao; e ainda esta vantagem nao compensa mais que imperfeitamente 
algumas deforma§oes profissionais. Por isso e que as experiencias psfquicas de 
Crookes, para tomar um dos exemplos mais conhecidos, nao tern a nossos olhos a 
importancia excepcional que muitos se acreditam obrigados a lhes atribuir; 
reconhecemos de boa vontade a competencia do Crookes em qufmica e em ffsica, mas 
nao vemos nenhuma razao para estende-la a uma ordem completamente diferente. Os 
tftulos cientfficos mais serios nao garantem aos experimentadores contra acidentes 
bastante vulgares, como deixar-se simplesmente mistificar por um medium: isso e 
possivelmente o que ocorreu ao Crookes; isso e certamente o que lhe ocorreu ao Dr. 
Richet, e as famosas historias da vila Carmem, na Argelia, fazem inclusive bastante 
pouca honra a perspicacia deste ultimo. Pelo resto, para isso ha uma desculpa, ja que 
estas coisas sao muito proprias para desconcertar a um ffsico ou a um fisiologista, e 
ate inclusive a um psicologo; e, por um penoso efeito da especializaqao, nada e mais 
ingenuo e mais desprovido de defesa que alguns sabios desde que lhes tira de sua 
esfera habitual: sob esta relaqao, nao conhecemos um exemplo melhor que o da 
fantastica coleqao de autografos que o celebre falsario Luza fez aceitar como 
autenticos ao matematico Michel Chasles; nenhum psiquista alcangou ainda um grau 
semelhante de extravagante credulidade 44 . 

Mas nao e somente frente a fraude onde os experimentadores se encontram 
desarmados, a falta de conhecer melhor a psicologia especial dos mediuns e de outros 
sujeitos aos quais recorrem; estao expostos ainda a muitos outros perigos. Primeiro, 
quanto a maneira de conduzir experiencias tao diferentes daquelas as que estao 
acostumados, estes sabios se encontram as vezes imersos nas maiores dificuldades, 
embora nao queiram convir que e assim, e nem sequer confessar-lhe a si mesmos; 
assim, nao chegam a compreender que existam fatos que nao se pode reproduzir a 
vontade, e que esses fatos sejam nao obstante tao reais como outros; pretendem 
tambem impor condiqoes arbitrarias ou impossfveis, como exigir a produ§ao a plena 
luz de fenomenos aos quais a escuridao pode ser indispensavel; ririam certamente, e 
como todo direito, do ignorante que, no domfnio das ciencias fisico-qufmicas, 
mostrasse um desprezo tao completo de todas as leis e quisesse nao obstante observar 
a todo custo alguma coisa. E depois, sob um ponto de vista mais teorico, esses 
mesmos sabios se deixam levar pelo desconhecimento dos limites da experimentagao 
e lhe pedem o que nao pode dar; porque se consagraram a ela exclusivamente, 
imaginam de boa vontade que ela e a fonte unica de todo conhecimento possfvel; e, 
ademais, um «especialista» esta pior colocado que qualquer um para apreciar os 
limites alem dos quais seus metodos habituais deixam de ser validos. Finalmente, eis 
aqui o que ha possivelmente de mais grave: e sempre extremamente imprudente, 


44 Henri Poincare, mais prudente que muitos outros, ou mais consciente de sua falta de prepara?ao, 
negou-se a tentar uma experiencia com Eusapia Paladino; muito seguro de antemao, escrevia, «que 
seria enrolado». (Artigo do M. Philippe Pagnat nas Entretiens Idealistes, junio de 1914, p. 387). 



havemo-lo dito, por em jogo formas das quais se ignora tudo; agora, a este respeito, os 
psiquistas mais «cientfficos» nao tem mais vantagens que os vulgares espfritas. Ha 
coisas as quais nao se toca impunemente, quando nao se tem a diregao doutrinal 
requerida para estar seguro de nao se extraviar nunca; e nunca o repetiremos o 
bastante, quanto mais que, no domfnio que se trata, tal extravio e um dos efeitos mais 
comuns e mais funestos das forgas sobre as quais se experimenta; o numero de 
pessoas que perdem a razao com isso o prova suficientemente. Agora, a ciencia 
ordinaria e absolutamente impotente para dar a menor diregao doutrinal, e nao e 
estranho ver psiquistas que, sem chegar ate o desvario falando propriamente, 
extraviam-se nao obstante de uma maneira deploravel: nestes casos, compreendemos 
a todos aqueles que, depois de ter comegado com intengoes puramente «cientfficas», 
acabaram por ser «convertidos» ao espiritismo mais ou menos completamente, e mais 
ou menos abertamente. Diremos mais inclusive: ja e penoso, para homens que 
deveriam saber refletir, admitir a simples possibilidade da hipotese espirita, e, 
entretanto ha sabios (poderiamos dizer inclusive que quase todos estao nisto) que nao 
veem por que nao pode admitir-se, e que, ao descarta-la «a priori», teriam medo de 
faltar a imparcialidade a qual se atem; nao acreditam nela, entende-se, mas finalmente 
nao a rechagam de uma maneira absoluta, e se mantem somente na reserva, em uma 
atitude de duvida pura e simples, tao afastada da negagao como da afirmagao. 
Desgragadamente, ha muitas possibilidades de que o que aborda os estudos psfquicos 
com tais disposigoes fique af, e de que se deslize insensivelmente para o lado espirita 
mais que para o lado oposto: primeiro, sua mentalidade tem ja ao menos um ponto 
comum com a dos espfritas, posto que e essencialmente «fenomenista» (nao tomamos 
esta palavra no sentido em que se aplica a uma teoria filosofica, com ela designamos 
simplesmente essa sorte de superstigao do fenomeno que constitui o fundo do espfrito 
«cientificista»); e depois, ha a influencia do meio espirita mesmo, com o que o 
psiquista vai encontrar-se necessariamente em contato ao menos indireto, embora nao 
seja mais que pela mediagao dos mediuns com que trabalhara, e esse meio e um 
espantoso foco de sugestao coletiva e recfproca. O experimentador sugestiona 
incontestavelmente ao medium, o que falseia os resultados desde que tenha a menor 
ideia preconcebida, por obscura que seja; mas, sem suspeita-lo, pode por sua vez ser 
sugestionado por ele; e isto nao seria ainda nada se nao fosse mais que o medium, 
mas ha tambem todas as influences que este arrasta com ele, e das que o menos que 
se pode dizer e que sao eminentemente nocivas. Nestas condigoes, o psiquista vai 
encontrar-se a merce de um incidente qualquer, mais frequentemente de ordem 
completamente sentimental: a Lombroso, Eusapia Publico lhe fez ver o fantasma de 
sua mae; Sir Oliver Lodge recebeu «comunicagoes» de seu filho morto na guerra; nao 
foi necessario nada mais para determinar suas «conversoes». Estes casos sao 
possivelmente ainda mais freqiientes do que se pensa, ja que ha certamente sabios 
que, por temor de ficar em desacordo com seu passado, nao se atreveriam a confessar 
sua «evolugao» e a chamar-se francamente espfritas, e nem sequer a manifestar 
simplesmente, em relagao ao espiritismo, uma simpatia muito acentuada. Te-los-a que 
nao querem que se saiba que se ocupam de estudos psfquicos, como se isso devesse 
lhes desconsiderar aos olhos de seus confrades e do publico, bastante habituados a 
assimilar essas coisas ao espiritismo; e assim como M me Curie e M. d’Arsonval, por 
exemplo, ocultaram durante muito tempo que se entregavam a este genero de 
experimentagao. E curioso citar a este proposito, estas linhas de um artigo que a 
Revue Scientifique consagrou ja faz tempo ao livro do Dr. Gibier que ja 
mencionamos: «M. Gibier chama com seus votos a formagao de uma sociedade para 



estudar este novo ramo da fisiologia psicologica, e parece acreditar que e o unico de 
nos, se nao o primeiro, entre os sabios competentes, em interessar-se nesta questao. 
Que M. Gibier se tranqiiilize e seja satisfeito em seus desejos. Um certo numero de 
investigadores muito competentes, os mesmos comegaram pelo comego e puseram ja 
uma certa ordem no matagal do sobrenatural (sic)***, ocupam-se desta questao e 
continuam sua obra... sem falar disso ao publico» 45 . Uma semelhante atitude e 
verdadeiramente surpreendente em gente que, de ordinario, ama tanto a publicidade, e 
que proclama sem cessar que tudo aquilo do que se ocupa pode e deve ser divulgado 
tao amplamente como e possfvel. Acrescentaremos que o diretor da Revue 
Scientifique, naquela epoca, era o Dr. Richet; este ao menos, se nao outros, nao devia 
encerrar-se sempre nesta prudente reserva. 

Ha, todavia outra precisao que e bom fazer: e que alguns psiquistas, sem poder ser 
suspeitos de estar ligados ao espiritismo, tern singulares afinidades com o «neo- 
espiritualismo» em geral, ou com uma ou outra de suas escolas; os teosofistas, em 
particular, gabaram-se de ter atrafdo a muitos deles a suas filas, e um de seus orgaos 
assegurava nao faz muito «que nem todos os sabios que se ocuparam de espiritismo e 
que se citam como classicos, foram levados a acreditar no espiritismo (salvo um ou 
dois), que quase todos deram uma interpretagao que se aproxima da dos teosofos, e 
que os mais celebres sao membros da Sociedade Teosofica» 46 . E certo que os espfritas 
reivindicam com muita maior facilidade, como sendo dos seus, a todos aqueles que 
estiveram envolvidos de perto ou de longe com esses estudos e que nao sao seus 
adversarios declarados; mas os teosofistas, por seu lado, possivelmente se apressaram 
um pouco a tomar por feito algumas adesoes que nao tinham nada de definitivo; nao 
obstante, deviam ter presente entao na memoria o exemplo do Myers e de diversos 
outros membros da Sociedade de investigagoes psfquicas de Londres, e tambem o do 
Dr. Richet, que nao tinha feito mais que passar por sua organizagao, e que nao tinha 
estado entre os ultimos, na Franga, em fazer eco as denuncias das enganagoes de M me 
Blavastsky por tal Sociedade de investigagoes psfquicas 47 . Seja como for, a frase que 
acabamos de citar continha possivelmente uma alusao ao M. Flammarion, que, nao 
obstante, esteve sempre mais perto do espiritismo que de toda outra concepgao; 
certamente continha uma alusao ao Willian Crookes, que se tinha aderido 
efetivamente a Sociedade Teosofica em 1883, e que foi inclusive membro do 
conselho diretor da London Lodge. Quanto ao Dr. Richet, seu papel no movimento 
«pacifista» mostra que sempre guardou algo em comum com os «neo-espiritualistas», 
em quern as tendencias humanitarias se afirmam nao menos ruidosamente; para 
aqueles que estao a par destes movimentos, coincidences como esta constituem um 
sinal muito mais claro e mais caracterfstico do que outros estariam tentados a 
acreditar. Na mesma ordem de ideias, ja fizemos alusao as tendencias anti-catolicas 
de alguns psiquistas como o Dr. Gibier; no que concerne a este, terfamos podido 


45 Revue Scientifique, 13 de novembro de 1886, pp. 631-632. 

46 Le Lotus, outubro de 1887. 

47 Em uma carta que citamos em outra parte (O Teosofismo, P. 74, ed. francesa), o Dr. Richet diz 
que tinha conhecido a M me Blavastsky pelo intermedio de M me do Barrau; a mesma pessoa jogou 
tambem um certo papel junto ao Dr. Gibier, como se pode ver por esta nota que vem depois de um 
elogio ao «grande e consciencioso sabio» Burnouf: «Devemos tambem uma mengao especial a obra 
consideravel do M. Louis Leblois, do Estrasburgo, cujo conhecimento devemos a uma dama de grande 
merito, M me Caroline do Barrau, mae de um de nossos antigos alunos, hoje em dia nosso amigo, o Dr. 
Emile do Barrau» (Le Spiritis?ne, P. 110). A obra do Leblois, titulada Les Bibles et les Initiateurs 
religieux de rhumanite, contribuiu, alem das do Jacolliot, a inculcar ao Dr. Gibier as ideias falsas que 
expressou sobre a India e suas doutrinas, e que assinalamos precedentemente. 



inclusive falar mais geralmente de tendencias anti-religiosas, a menos, nao obstante, 
de que se trate de «religiao laica», segundo a expressao tao querida ao Charles 
Fauvety, um dos primeiros apostolos do espiritismo frances; eis aqui, com efeito, 
algumas linhas que extrafmos de sua conclusao, e que sao uma amostra suficiente 
dessas declamagoes: «Temos fe na Ciencia e acreditamos firmemente que 
desembara§ara para sempre a humanidade do parasitismo de todas as especies de 
brahmes (o autor quer dizer de sacerdotes), e que a religiao, ou melhor, a moral 
tornada cientffica, sera representada, um dia, por uma se?ao particular nas academias 
das ciencias do porvir» 48 . Nao quererfamos insistir sobre semelhante estupidez, que 
desgragadamente nao sao inofensivas; nao obstante, terei que fazer um curioso estudo 
sobre a mentalidade das pessoas que invocam assim a «Ciencia» a proposito de tudo, 
e que pretendem mescla-la ao mais estranho que ha a seu dommio: trata-se ainda de 
uma das formas que o desequilfbrio intelectual toma de boa vontade entre nossos 
contemporaneos, e que possivelmente estao menos afastadas umas de outras do que 
parecem; nao ha at um «misticismo cientificista», um «misticismo materialista» 
inclusive, que sao, o mesmo que as aberraqoes «neo-espiritualistas», desvios 
evidentes do sentimento religioso? 49 . 

Tudo o que dissemos dos sabios, podemos dize-lo tambem dos filosofos que se 
ocupam igualmente de psiquismo; sao muito menos numerosos, mas finalmente ha 
tambem alguns. Ja tivemos a ocasiao em outra parte 50 de mencionar incidentalmente 
o caso do William James, que, para o final de sua vida, manifestou tendencias muito 
pronunciadas para o espiritismo; e e necessario insistir nisso, quanto mais que alguns 
acharam «um pouco forte» que tenhamos qualificado a esse filosofo de espfrita e, 
sobretudo de «satanista inconsciente». Sobre este ponto, advertiremos primeiro a 
nossos contraditores eventuais, de qualquer lado que se encontrem, que temos em 
reserva muitas outras coisas muito mais «fortes» ainda, o que nao lhes impede de ser 
rigorosamente verdadeiras; e pelo resto, se soubessem o que pensamos da imensa 
maioria dos filosofos modernos, os admiradores do que se conveio chamar «grandes 
homens», sem duvida se espantariam. Sobre o que chamamos «satanismo 
inconsciente», explicaremos em outra parte; mas, quanto ao espiritismo do William 
James, teria sido necessario precisar que nao se tratava mais que do ultimo perfodo de 
sua vida (falamos de «conclusao final»), ja que as ideias deste filosofo variaram 
prodigiosamente. Agora, ha um fato asseverado: e que William James tinha 
prometido fazer, depois de sua morte, tudo o que estivesse em seu poder para 
comunicar com seus amigos ou com outros experimentadores; esta promessa, feita 
certamente «em interesse da ciencia», prova que admitia a possibilidade da hipotese 
espiritista 51 , coisa grave para um filosofo (ou que deveria ser grave se a filosofia fosse 
o que quer ser), e temos razoes para supor que tenha ido ainda mais longe nesse 
sentido; nao ha que se dizer que uma multidao de mediuns americanos registraram 


48 Le Spiritisme, p. 383. 

49 A «religiao da Humanidade», inventada por Augusta Comte, e um dos exemplos que melhor 
ilustram o que queremos dizer; mas a separagao pode existir perfeitamente sem chegar a tais 
extravagancias. 

50 El Teosofismo, pp. 35 y 130, ed. francesa. 

51 Esta atitude era tambem a de um filosofo universitario frances, M. Emile Boirac, que, em uma 
memoria titulada L’Etude Scientifique du Spiritisme, apresentada ao «Congres de psychologie lhe 
experimente» de 1911, declarou que a hipotese espfrita representava «uma das explica9oes filosoficas 
possfveis dos fatos psfquicos», e que ninguem podia rechaga-la «a priori» como «anti-cientffica»; 
possivelmente nao e anti-cientffica nem anti-filosofica, mas e certamente anti-metaffsica, o que e muito 
mais grave e mais decisivo. 




«mensagens» assinadas por ele. Esta historia nos faz recordar a de outro americano 
nao menos ilustre, o inventor Edison, que pretendeu recentemente ter descoberto um 
meio de comunicar com os mortos 52 ; nao sabemos o que teria ocorrido, ja que se tem 
feito o silencio sobre o assunto, mas sempre estivemos bem tranqliilos sobre os 
resultados; este episodio e instrutivo porque mostra ainda que os sabios mais 
incontestaveis, e os que se poderia acreditar mais «positivos», nao estao ao abrigo do 
contagio espfrita. Mas voltemos para os filosofos: ao lado do William James, 
tmhamos nomeado M. Bergson; quanto a este, contentar-nos-emos reproduzindo, 
porque e bastante significativa por si mesmo, a frase que ja tmhamos citado entao: 
«seria algo, seria inclusive muito poder estabelecer sobre o terreno da experiencia a 
probabilidade da sobrevivencia por um tempo x» 53 . 

Terfamos podido dar muitos outros exemplos ainda, ate tal ponto que, deixando 
inclusive de lado aos que sao mais ou menos suspeitos de espiritismo, os psiquistas 
que tem tendencias «neo-espiritualistas» parecem ser o maior numero; na Franga e, 
sobretudo o ocultismo, no sentido em que o entendemos no capftulo precedente, que 
influenciou fortemente a maioria deles. Assim, as teorias do Dr. Grasset, que nao 
obstante e catolico, nao deixam de apresentar certas relagoes com as dos ocultistas; as 
teorias de Dr. Durand de Gros, de Dr. Dupony, de Dr. Baraduc, do coronel de Rochas, 
aproximam-se do ocultismo muito mais ainda. Nao citamos aqui mais que alguns 
nomes, tornados quase por acaso; quanto a proporcionar textos justificativos, nao 
seria muito diffcil, mas nao podemos pensar em faze-lo aqui, porque isso nos afastaria 
muito de nosso tema. Ateremos-nos, pois a estas poucas constata?6es, e nos 
perguntaremos se tudo isso se explica suficientemente pelo fato de que o psiquismo 
representa um domrnio mal conhecido e pior definido, ou se nao e bem, justamente 
porque ha muitos casos concordantes, o resultado inevitavel de investigates 
temerarias empreendidas, neste domrnio mais perigoso que qualquer outro, por gente 
que ignora ate as mais elementares das precau?6es que tera que tomar para lhe 
abordar com seguranga. Para concluir, adicionaremos simplesmente isto: de direito, o 
psiquismo e inteiramente independente, nao so do espiritismo, mas tambem de toda 
especie de «neo-espiritualismo», e inclusive, se quer ser puramente experimental, 
pode, com todo rigor, ser independente de toda teoria qualquer que seja; de fato, os 
psiquistas sao o mais freqlientemente ao mesmo tempo «neo-espiritualistas» mais ou 
menos conscientes e mais ou menos confessos, e este estado de coisas e tao mais 
lamentavel quanto que e propenso a jogar sobre esses estudos, aos olhos das pessoas 
serias e inteligentes, um descredito que acabara por deixar o campo livre inteiramente 
aos enganadores e aos desequilibrados. 


52 Faz ja bastante tempo que dois esprritas holandeses MM. Zaalberg vao Zelst e Matla, tinham 
construfdo um «dinamistografo», ou «aparelho destinado a comunicar com o alem sem medium» (Le 
Monde Psychique, mar9o de 1912). 

53 L’Energie Spirituelle. 



CAPfTULO YII 


A EXPLICAgAO DOS FENOMENOS 


Embora nossa intengao nao seja explicar especialmente os fenomenos do 
espiritismo, devemos falar ao menos sumariamente de sua explicagao, embora nao 
seja mais do que para mostrar que se pode prescindir perfeitamente da hipotese 
esprrita, antes de contribuir contra estas razoes mais decisivas. Ademais, fazemos 
observar que nao e uma ordem logica o que entendemos seguir nisto: fora de toda 
consideragao relativa aos fenomenos, ha razoes plenamente suficientes para rechagar 
de uma maneira absoluta a hipotese de que se trata; ao estabelecer a impossibilidade 
desta hipotese, e necessario, se nao se tiver outra explicagao inteiramente adequada 
para dar conta dos fenomenos, decidir-se a procurar uma. Posto que a mentalidade de 
nossa epoca esta envolta, sobretudo pelo lado experimental, estara melhor preparada, 
em muitos casos, a admitir que uma teoria e impossrvel e a examinar sem tirar 
nenhum partido das provas que se deem disso, se lhe mostrou primeiro que a teoria e 
inutil, e que existem outras suscetrveis de substitur-la vantajosamente. Por outro lado, 
e importante dizer imediatamente que muitos dos fatos de que se trata, se nao todos, 
nao dependem da ciencia ordinaria, nao poderiam entrar nos estreitos quadros que os 
modernos fixaram a esta, e que estao, em particular, inteiramente fora do dommio da 
fisiologia e da psicologia classica, contrariamente ao que pensam alguns psiquistas 
que se iludem enormemente a este respeito. Posto que nao sentimos nenhum respeito 
pelos prejurzos da ciencia oficial, nao estimamos que tenhamos que nos desculpar da 
aparente estranheza de algumas das consideragoes que vao seguir; mas e bom 
prevenir aos que, em razao dos habitos adquiridos, poderiam tomar por muito 
extraordinarias. Ainda uma vez mais, tudo isso nao quer dizer que demos aos 
fenomenos psrquicos o menor carater «transcendental»; pelo resto, nenhum 
fenomeno, de qualquer ordem que seja, tern em si mesmo um tal carater, mas isso nao 
impede que haja muitos deles que escapam aos meios de agao da ciencia ocidental 
moderna, que nao esta tao «avangada» como acreditam seus admiradores, ou que ao 
menos nao o esta mais que sobre pontos muito particulares. A magia mesma, pelo 
fato de que e uma ciencia experimental, nao tern absolutamente nada de 
«transcendente»; o que pelo contrario pode considerar-se como tal, e a «teurgia», 
cujos efeitos, inclusive quando se parecem com os da magia, diferem totalmente 
quanto a sua causa; e e precisamente a causa, e nao o fenomeno que produz, que e 
entao de ordem transcendente. Permita-se nos para nos fazer compreender melhor, 
tomar aqui uma analogia a doutrina catolica (e falamos somente de analogia e nao de 
assimilagao, posto que nao nos colocamos no ponto de vista teologico): ha 
fenomenos, inteiramente semelhantes exteriormente, que foram constatados em 
santos e em bruxos; agora, e bem evidente que e somente no primeiro caso que lhes 
pode atribuir um carater milagroso e propriamente «sobrenatural»; no segundo caso, 
tudo o mais pode chamar-se «preternatural»; nao obstante, se os fenomenos forem os 
mesmos, e porque a diferenga nao reside em sua natureza, a nao ser unicamente em 
sua causa, e e unicamente do «modo» e das «circunstancias» de onde tais fenomenos 
tiram sua natureza sobrenatural. Nao tera que dizer que, quando se trata do psiquismo, 
nenhuma causa transcendente poderia intervir, seja quando se considerem os 
fenomenos provocados ordinariamente pelas praticas esprritas, ou os fenomenos 
magneticos e hipnoticos, ou todos aqueles que lhes estao mais ou menos conexos; 



assim, nao vamos preocupar-nos aqui das coisas de ordem transcendente, e isso quer 
dizer que ha questoes, como as dos «fenomenos mfsticos», por exemplo, que podem 
permanecer inteiramente fora das explicates que vamos considerar. Por outra parte, 
nao vamos examinar todos os fenomenos psfquicos indistintamente, a nao ser 
somente aqueles que tern alguma relagao com o espiritismo; e ainda poderiamos, 
entre estes ultimos, deixar de lado aqueles que, como os fenomenos de 
«incorpora£ao» que ja mencionamos, ou como os que produzem os «mediuns 
curandeiros», reduzem-se em realidade, a sugestao, ou ao magnetismo propriamente 
dito, posto que e manifesto que se explicam muito suficientemente fora da hipotese 
espfrita. Nao queremos dizer que nao haja nenhuma dificuldade na explicagao dos 
fatos desta ordem, mas os espfritas nao podem pretender anexar para si todo o 
domfnio do hipnotismo e do magnetismo; pelo resto, e possfvel que esses fatos se 
encontrem, como por acrescimo algo mais esclarecidos pelas indicates que daremos 
a proposito dos outros. 

Depois destas observances gerais, indispensaveis para expor e delimitar a questao 
como deve se-lo, podemos recordar as principals teorias que foram emitidas para 
explicar os fenomenos do espiritismo; ha um numero bastante elevado, mas o Dr. 
Gibier acreditou poder reduzi-las a quatro tipos 54 ; sua classifica?ao nao carece de 
defeitos, longe disso, mas pode nos servir de ponto de partida. A primeira, a que 
chama «teoria do ser coletivo», definiria-se assim: «Um fluido especial se desprende 
da pessoa do medium, combina-se com o fluido das pessoas presentes para constituir 
um personagem novo, temporario, independente em uma certa medida e que produz 
os fenomenos conhecidos». Depois vem a teoria «demomaca», segundo a qual «tudo 
e produzido pelo diabo ou seus sequazes», e que vem em suma a assimilar o 
espiritismo a bruxaria. Em terceiro lugar, ha uma teoria que o Dr. Gibier chama 
grotescamente «gnomica», segundo a qual «existe uma categoria de seres, um mundo 
imaterial, que vive ao nosso lado e que manifesta sua presenga em certas condigoes: 
estes seres foram conhecidos em todos os tempos sob o nome de genios, fadas, silfos, 
duendes, gnomos, trasgos, etc.»; nao sabemos por que escolheu os gnomos em vez de 
outros para dar uma denominagao a esta teoria, a qual vincula a teoria dos teosofistas 
(atribuindo-a falsamente ao budismo), que poe os fenomenos na conta dos 
«elementais». Finalmente, ha a teoria espfrita, segundo a qual «todas essas 
manifesta§oes sao devidas aos espfritos ou as almas dos mortos, que mantem relagao 
com os vivos, manifestando suas qualidades ou seus defeitos, sua superioridade ou, 
ao contrario, sua inferioridade, inteiramente como se ainda vivessem». Cada uma 
destas teorias, salvo a teoria espfrita que e a unica absurda, pode conter uma parte de 
verdade e explicar efetivamente, nao todos os fenomenos, mas sim alguns dentre eles; 
o engano de seus partidarios respectivos e, sobretudo o de ser muito exclusivos e 
querer reduzir tudo a uma teoria unica. Quanto a nos, nao pensamos que todos os 
fenomenos sem exce?ao devam explicar-se necessariamente por uma ou outra das 
teorias que acabam de ser enumeradas, posto que nesta lista ha omissoes e confusoes; 
pelo resto, nao somos dos que acreditam que a simplicidade de uma explicagao e uma 
garantia segura de sua verdade: certamente se pode desejar que seja assim, mas as 
coisas nao estao obrigadas a conformar-se a nossos desejos, e nada prova que devam 
estar ordenadas precisamente da maneira que seria mais comoda para nos ou mais 
propria para facilitar nossa compreensao; tal «antropocentrismo», em numerosos 
sabios e filosofos, supoe verdadeiramente muitas ingenuas ilusoes. 


Le Spiritisme, pp. 310-311. 



A teoria «demomaca» tem o dom de por especialmente fora de si aos espfritas 
tanto como aos «cientificistas», posto que uns e outros igualmente professam nao 
acreditar no demonio; para os espfritas, parece que nao deve haver no «mundo 
invisfvel» outra coisa que seres humanos, o que constitui a limitagao mais 
inverossimilmente arbitraria que se possa imaginar. Como teremos que nos explicar 
mais adiante sobre o «satanismo», nao insistiremos nele no momento; somente 
faremos observar que a oposigao a esta teoria, que apenas e menor entre os ocultistas 
do que entre os espfritas, compreende-se muito menos de sua parte, posto que 
admitem a intervengao de seres bastante variados, o que prova que suas concepgoes 
sao menos limitadas que a dos espfritas. Deste ponto de vista, a teoria «demonfaca» 
poderia associar-se de uma certa maneira a que o Dr. Gibier chama «gnomica», posto 
que, em uma e em outra, trata-se de uma agao exercida por seres nao humanos; nada 
se opoe em princfpio, nao so a que haja tais seres, mas tambem a que sejam tao 
diversificados como e possfvel. E muito certo que, quase em todos os povos e em 
todas as epocas, tratou-se de seres tais como os que menciona o Dr. Gibier, e isso nao 
deve ser sem razao, ja que, quaisquer que sejam os nomes que lhes deu, o que se diz 
de sua maneira de atuar concorda surpreendentemente; somente, nao pensamos que 
jamais tenham sido considerados como propriamente «imateriais», e pelo resto a 
questao, sob este aspecto, nao se expunha exatamente da mesma maneira tanto para 
os antigos quanto para os modemos, posto que as nogoes mesmas de «materia» e de 
«espfrito» mudaram grandemente de significagao. Por outra parte, a maneira em que 
esses seres foram «personificados» se refere, sobretudo as concepgoes populares, que 
no lugar de expressar uma verdade terminam por recobri-la, e que correspondem 
melhor as aparencias manifestadas do que a realidade profunda. E e tal semelhante 
«antropomorfismo», de origem inteiramente exoterica, no que se pode reprovar 
tambem a teoria dos «elementais», que verdadeiramente deriva da precedente, que e, 
se assim se quiser, uma de suas formas modernizadas. Com efeito, os «elementais», 
no primeiro sentido desta palavra, nao sao outra coisa que os «espfritos dos 
elementos», que a antiga magia dividia em quatro categorias: salamandras ou 
espfritos do fogo, silfos ou espfritos do ar, ondinas ou espfritos da agua e gnomos ou 
espfritos da terra; que fique bem entendido que esta palavra «espfritos» nao se tomava 
entao no sentido dos espfritas, mas sim designava seres sutis, dotados somente de 
uma existencia temporaria, e que nao tem, por conseguinte nada de «espiritual» na 
acepgao filosofica moderna; nao se trata, pois mais que da expressao esoterica de uma 
teoria sobre cujo verdadeiro sentido voltaremos depois. Os teosofistas deram uma 
importancia consideravel aos «elementais»; ja disseram em outra parte que M me 
Blavatsky deveu esta ideia a George H. Felt, membro da H. B. of L., que a atribufa, 
ademais gratuitamente, aos egfpcios. Depois, esta teoria foi mais ou menos difundida 
e modificada, tanto pelos teosofistas mesmos como pelos ocultistas franceses, que a 
apropriaram manifestamente, pretendendo nao lhes dever nada; pelo resto, e dessas 
sobre as quais as ideias destas escolas jamais estiveram bem fixadas, e nao 
quererfamos nos encarregar de conciliar tudo o que se ha dito sobre os «elementais». 
A massa dos teosofistas e dos ocultistas ficam na concepgao mais grosseiramente 
antropomorfica; mas existem os que quiseram dar a teoria um matiz mais 
«cientffico», e que, carecendo completamente de dados tradicionais para lhe restituir 
seu sentido original e esoterico, acomodaram-na simplesmente as ideias modemas ou 
aos caprichos de sua propria fantasia. Assim, uns tentaram identificar os «elementais» 
as monadas de Leibnitz 55 ; outros os reduziram a nao ser mais que forgas 
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«inconscientes», como Papus para quem sao, alem disso, «os globulos sanglimeos do 
Universo» 56 , ou inclusive a simples «centros de forgas», ao mesmo tempo em que a 
«potencialidades dos seres» 57 ; outros ainda acreditaram ver neles «embrioes de almas 
animais ou humanas» 58 ; ha tambem alguns que, em um sentido muito diferente, 
levaram a confusao ate assimila-los as «hierarquias espirituais» da kabbala judaica, de 
onde resultaria que e necessario compreender sob este nome de «elementais» aos 
anjos e aos demonios, aos quais se pretende assim fazer «perder seu carater 
fantasioso» 59 . O que e, sobretudo fantasioso, sao esses encaixes de concepgoes 
desatinadas as quais os ocultistas estao acostumados; aquelas onde se encontra algo 
de verdade nao lhes pertencem em propriedade, mas sim sao concepgoes antigas mais 
ou menos mal interpretadas, e os ocultistas parecem ter tornado como tarefa, sem 
duvida involuntariamente, embrulhar todas as nogoes em vez de esclarece-las ou po- 
las em ordem. 

Um exemplo destas falsas assimilates ja nos foi proporcionado pela teoria dos 
«cascoes astrais», que o Dr. Gibier esqueceu completamente em sua nomenclatura, e 
que e tambem uma apropriagao feita pelo ocultismo o teosofismo; como ja 
restabelecemos mais atras o verdadeiro sentido daquilo do que esta teoria nao e mais 
que uma deformagao, nao vamos voltar mais sobre isso, mas lembraremos que 
somente da maneira que indicamos entao se pode admitir em alguns fenomenos uma 
intervengao dos mortos, ou melhor, de um simulacro de intervengao dos mortos, 
posto que seu ser real nao esta de maneira nenhuma interessado nisso e nao e afetado 
por essas manifestagoes. Quanto a teoria dos «elementais», sobre a qual o ocultismo e 
o teosofismo nao se diferenciam mais claramente que sobre as precedentes, aparece 
como extremamente flutuante, confundindo-se as vezes com a dos «cascoes», e indo 
o mais frequentemente, ate a identificar-se com a hipotese espfrita mesma, a qual 
atribui apenas algumas restrigoes. Por uma parte, Papus escreveu isto: «0 que o 
espfrita chama um espirito, um eu, o ocultista o chama um elemental, um cascao 
astral» 60 . Nao podemos acreditar que tenha agido de boa fe ao fazer esta assimilagao, 
inaceitavel para os espfritas; mas prossigamos: «Os princfpios inferiores iluminados 
pela inteligencia da alma humana (com a qual nao tern mais que um «lago flufdico») 
formam o que os ocultistas chamam um elemental, e flutuam ao redor da terra no 
mundo invisivel, enquanto que os principios superiores evoluem em outro piano... Na 
maioria dos casos, o espfrito que vem a uma sessao e o elemental da pessoa evocada, 
quer dizer, um ser que nao possui do defunto mais que os instintos e a memoria das 
coisas terrestres» 61 . Isso e bastante claro, e, se houver uma diferenga entre um 
«cascao» propriamente dito e um «elemental», e que o primeiro e literalmente um 
«cadaver astral», enquanto que o segundo se considera que guarda ainda um «lago 
flufdico» com os princfpios superiores; observemos de passagem que isso parece 
implicar que todos os elementos do ser humano devem situar-se em alguma parte do 
espago; os ocultistas, com seus «planos», tomam uma imagem bastante grosseira por 
uma realidade. Mas, por outra parte, as afirmagoes que acabamos de reproduzir nao 
impedem ao mesmo autor, em outros lugares da mesma obra, qualificar aos 
«elementais» de seres «conscientes e voluntarios», de apresenta-los como «as celulas 
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57 Marius Decrespe (Maurice Despres), Les Microbes de l ’Astral. 

58 Ibid., p. 39. 

59 Jules Lermina, Magie pratique, pp. 218-220. 

60 Traite methodique de Science occulte, p. 347. 

61 Ibid., p. 351. 



nervosas do Universo», e de assegurar que «sao eles os que se aparecem as infelizes 
vftimas das alucinagoes da bruxaria sob a figura do diabo, com o qual (sic) fazem-se 
pactos» 62 ; este ultimo papel, pelo resto, nao e atribufdo muito freqlientemente pelos 
ocultistas aos «elementais». Em outra parte ainda, Papus precisa que o «elemental» (e 
af pretende que este termo, que entretanto nao tern nada de hebraico, pertence a 
kabbala) «esta formado pelo espfrito imortal superiormente, pelo corpo astral (parte 
superior) medianamente e pelas cascas inferiormente» 63 . Seria, pois, segundo esta 
nova versao, o ser humano verdadeiro e completo, tal como esta constitufdo durante o 
tempo mais ou menos longo em que permanece no «plano astral»; esta e a opiniao 
que prevaleceu entre os ocultistas, assim como entre os teosofistas, e os uns e os 
outros chegaram a admitir geralmente que este ser pode ser evocado enquanto se 
encontra nesse estado, quer dizer, no curso do perfodo que vai da «morte ffsica» a 
«morte astral». Somente, adiciona-se que os «desencarnados» que se manifestam de 
maior boa vontade nas sessoes espfritas (a excegao dos «mortos amados») sao os 
homens cuja natureza e a mais inferior, concretamente os bebados, os bruxos e os 
criminosos, e tambem os que pereceram de morte violenta, sobretudo os suicidas; e e 
inclusive a estes seres inferiores, com os quais as relagoes se qualificam de muito 
perigosas, que alguns teosofistas reservam a denominagao de «elementais». Os 
espfritas, que sao absolutamente opostos a todas as teorias que se trataram ate aqui, 
nao parecem apreciar muito esta concessao, nao obstante muito grave, e isso se 
compreende perfeitamente: eles mesmos reconhecem bem que ha «maus espfritos» 
que se imiscuem em suas sessoes, mas, se nao houvesse mais do que esses, nao seria 
preciso mais que se abster cuidadosamente das praticas do espiritismo; e, com efeito, 
o que recomendam os dirigentes do ocultismo e, sobretudo os do teosofismo, mas 
sem poder, sobre este ponto, fazer-se escutar por uma certa categoria de seus 
membros, para os quais tudo o que e «fenomenal», qualquer que seja sua qualidade, 
possui um atrativo irresistfvel. 

Chegamos agora as teorias que explicam os fenomenos pela agao de seres 
humanos vivos, e que o Dr. Gibier reune bastante confusamente sob o nome, 
improprio para algumas dentre elas, de «teoria do ser coletivo». A teoria que merece 
verdadeiramente este nome vem em realidade a enxertar-se sobre outra que nao e 
necessariamente solidaria dela, e que as vezes se chama teoria «animista» ou 
«vitalista»; sob sua forma mais comum, a que se expressa pelo resto na definigao 
dada pelo Dr. Givier, poderia-se chamar tambem, teoria «flufdica». O ponto de 
partida desta teoria, e que ha no homem algo que e suscetfvel de exteriorizar-se, quer 
dizer, de sair dos limites do corpo, e muitas constatagoes tendem a provar que e 
efetivamente assim; recordaremos somente as experiencias do coronel de Rochas e de 
diversos outros psiquistas sobre a «exteriorizagao da sensibilidade» e a 
«exteriorizagao da motricidade». Admitir isso nao implica evidentemente a adesao a 
nenhuma escola; mas alguns tern sentido a necessidade de representar-se esse «algo» 
sob o aspecto de um «fluido», que chamam ora «fluido nervoso», ora «fluido vital»; 
estes sao naturalmente ocultistas, que, af como por toda parte onde se trata de 
«fluidos», nao fazem mais que seguir os magnetizadores e os espfritas. Este pretenso 
«fluido», efetivamente, nao e mais que um com o dos magnetizadores: e o od do 
Reichenbach, que se quis aproximar das radiagoes invisfveis da ffsica moderna 64 ; e 


62 Traite methodique de Science occulte, pp. 373, y 909-910. 

63 L’etat de trouble et l’evolutionposthume de l’etre humain, pp. 12-13. 

64 Ver o folheto de Papus intitulado Lumiere invisible, Mediumnite et Magie. —Nao se deve 
confundir este od muito moderno com o ob hebraico. 



este «fluido» o que se desprenderia do corpo humano sob a forma de efluvios que 
alguns acreditam ter fotografado; mas isto e outra questao, que fica inteiramente a 
margem de nosso tema. Quanto aos espfritas, ja dissemos que adquiriram do 
mesmerismo esta ideia dos «fluidos», aos quais recorreram igualmente para explicar a 
mediunidade; nao e sobre este assunto que recaem as divergences, senao somente 
sobre isto, que os espfritas querem que um «espfrito» venha a servir-se do «fluido» 
exteriorizado do medium, enquanto os ocultistas e simples psiquistas supoem mais 
razoavelmente que este ultimo, em numerosos casos, poderia ser o unico causador de 
toda a parafernalia do fenomeno. Efetivamente, se algo do homem se exteriorizar, nao 
ha necessidade de se recorrer a fatores estranhos para explicar fenomenos tais como 
os golpes ou os deslocamentos de objetos sem contato, que nao constituem por isso 
uma «aqao a distancia» ja que, em suma, um ser esta por toda parte onde atua: em 
qualquer ponto onde se produza essa a?ao, e porque o medium projetou ali, sem 
duvida inconscientemente, algo de si mesmo. Para negar que tal coisa seja possfvel, 
haveria de ser daqueles que acreditam que o homem esta absolutamente limitado por 
seu corpo, o que prova que nao conhecem mais que uma minima parte de suas 
possibilidades; esta hipotese, sabemos bem, e a mais habitual entre os ocidentais 
modernos, mas nao se justifica mais que pela ignorancia comum: em outros termos, 
equivale a sustentar que o corpo e em certo modo a medida da alma, o que constitui, 
na India, uma das tese heterodoxas dos Jainas (nos nao empregamos as palavras 
corpo e alma mais que para nos fazer compreender mais facilmente), o que e muito 
facil de reduzir ao absurdo como para que insistamos mais nisso: concebe-se que a 
alma deva ou que inclusive possa seguir as variagoes quantitativas do corpo, e que, 
por exemplo, a amputagao de um membro comporte com ela uma diminuigao 
proporcional? Pelo resto, e trabalhoso compreender que a filosofia modema tenha 
exposto uma questao tao desprovida de sentido como a da «sede da alma», como se se 
tratasse de algo «localizavel»; e os ocultistas nao estao isentos tampouco de 
recriminagao sob este aspecto, posto que tern uma tendencia a localizar, inclusive 
depois da morte, todos os elementos do ser humano; no que concerne aos espfritas, 
repetem a cada instante que os «espfritos» estao «no espago», ou tambem no que eles 
chamam a «erraticidade». E precisamente esse mesmo habito de materializar tudo o 
que criticamos tambem na teoria «flufdica»: nao encontrarfamos nada a dizer se, em 
lugar de falar de «fluidos», falasse-se simplesmente de «forgas», como o fazem 
ademais alguns psiquistas mais prudentes ou menos influenciados pelo «neo- 
espiritualismo»; esta palavra de «forgas» e sem duvida muito vaga, mas nem por isso 
e menos valida em um caso como este, ja que nao vemos que a ciencia ordinaria 
esteja em um estado de permitir uma maior precisao. 

Mas voltemos para os fenomenos que podem explicar a forga exteriorizada; os 
casos que mencionamos sao os mais elementares de todos. Sera ainda o mesmo 
quando se encontrar neles a marca de uma certa inteligencia, como, por exemplo, 
quando a mesa que se move responde mais ou menos bem as questoes que lhe fazem? 
Nao vacilaremos em responder afirmativamente para um grande numero de casos: e 
bem excepcional que as respostas ou as «comunicagoes» obtidas ultrapassem 
sensivelmente o nfvel intelectual do medium ou dos assistentes; o espfrita que, 
possuindo algumas faculdades mediunicas, encerra-se em sua casa para consultar a 
sua mesa a proposito de nao importa o que, nao suspeita que e simplesmente consigo 
mesmo com quern se comunica por esse meio desviado, e, entretanto, e isso o que 
ocorre mais ordinariamente. Nas sessoes dos grupos, a presenga de assistentes mais 
ou menos numerosos deve complicar um pouco as coisas: o medium ja nao esta 



reduzido unicamente a seu pensamento, mas sim, no estado especial onde se encontra 
e que lhe faz eminentemente acessfvel a sugestao sob todas suas formas, podera 
refletir e expressar tambem o pensamento de qualquer um dos assistentes. Ademais, 
neste caso como no precedente, nao se trata forgosamente de um pensamento que e 
claramente consciente no momento presente, e inclusive tal pensamento nao se 
expressara apenas mais do que se alguem tiver a vontade bem decidida de influenciar 
as respostas; habitualmente, o que se manifesta pertence mesmo a esse domfnio muito 
complexo que os psicologos chamam o «subconsciente». Algumas vezes tem-se 
abusado desta ultima denominagao, porque e comodo, em muitas circunstancias, citar 
o que e obscuro e mal definido; por isso nao e menos certo que o «subconsciente» 
corresponde a uma realidade; somente, ha de tudo af dentro, e os psicologos, no limite 
dos meios de que dispoem, estariam enormemente embara§ados se quisessem por af 
um pouco de ordem. Ha primeiro o que se pode chamar a «memoria latente»: nada se 
esquece jamais de uma maneira absoluta, como o provam os casos de «revivescencia» 
anormal que se constataram frequentemente; assim, basta que se tenha vivido alguns 
instantes, inclusive se se acredita ter esquecido completamente esses instantes, para 
que nao haja lugar para buscar em outra parte tais revivescencias se tal acontecimento 
vier a expressar-se em uma «comunica£ao» espfrita. Ha tambem todas as «previsoes» 
e todos os «pressentimentos», que, as vezes, inclusive normalmente, chegam a ser 
bastante claramente conscientes em algumas pessoas; e e a esta ordem ao que e 
necessario vincular certamente muitas das prediqoes espfritas que se realizam, sem 
contar com que ha muitas outras, e provavelmente um numero muito major, que nao 
se realizam, e que somente representam pensamentos vagos que tomam corpo como 
pode faze-lo qualquer fantasia 65 . Mas iremos mais longe: uma «comunica5ao» que 
enuncia feitos realmente desconhecidos de todos os assistentes pode provir nao 
obstante do «subconsciente» de um deles, ja que, sob este aspecto tambem, esta-se 
muito longe de conhecer ordinariamente todas as possibilidades do ser humano: cada 
um de nos pode estar em relaqao, por essa parte obscura de si mesmo, com seres e 
coisas dos quais jamais teve conhecimento no sentido comum desta palavra, e se 
estabelecem af inumeraveis ramificaqoes as quais e impossfvel atribuir limites 
definidos. Aqui, estamos muito longe da psicologia classica; isso podera parecer 
muito estranho, o mesmo que o fato de que as «comunica5oes» podem ser 
influenciadas pelos pensamentos de pessoas nao presentes; entretanto, nao tememos 
afirmar que nao ha em tudo isso nenhuma impossibilidade. Voltaremos em seu 
momento sobre a questao do «subconsciente»; no momento, nao falamos dele mais 
que para mostrar que os espfritas sao muito imprudentes quando invocam, como 
provas certas em apoio de sua teoria, feitos do genero daqueles aos que acabamos de 
fazer alusao. 

Estas ultimas consideraqoes permitirao compreender o que e a teoria do «ser 
coletivo» propriamente dita e que parte de verdade encerra; esta teoria, digamos 
imediatamente, foi admitida por alguns espfritas mais independentes que outros, e que 
nao acreditam que seja indispensavel fazer intervir aos «espfritos» em todos os casos 
sem excegao: tais sao Eugene Nus, que e sem duvida o primeiro a ter empregado esta 
expressao de «ser coletivo» 66 , e M. Camille Flammarion. Segundo esta teoria, o «ser 
coletivo» estaria formado por uma sorte de combi nagao dos «perispfritos» ou dos 
«fluidos» do medium e dos assistentes, e se fortificaria em cada sessao, visto que os 
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assistentes sejam sempre os mesmos; os ocultistas se apropriaram desta concepgao 
com tao mais pressa quanto que pensavam pode-la aproximar das ideias de Eliphas 
Levi sobre os egregores 67 ou «entidades coletivas». Nao obstante, e necessario 
precisar, para nao levar muito longe a assimilagao, que, em Eliphas Levi, tratava-se, 
muito mais geralmente, pelo que se poderia chamar a «alma» de uma coletividade 
qualquer, como uma nagao, por exemplo. O grande engano dos ocultistas, em casos 
como este, e tomar ao pe da letra algumas maneiras de falar, e acreditar que se trata 
verdadeiramente de um ser comparavel a um ser vivo, ao qual situam naturalmente no 
«plano astral». Voltando ao «ser coletivo» das sessoes espfritas, diremos 
simplesmente que, deixando de lado todo «fluido», e necessario nao ver nele mais 
que essas agoes e reagoes dos diversos «subconscientes» presentes, dos quais falamos 
antes, quer dizer, o efeito das relagoes que se estabelecem entre eles de uma maneira 
mais ou menos duravel, e que se aumentam a medida que o grupo se constitui mais 
solidamente. Pelo resto, ha casos nos quais o «subconsciente», individual ou coletivo, 
explica tudo por si so sem que haja a menor exteriorizagao de forga no medium ou 
nos assistentes; isso e assim para os «mediuns de incorporagoes» e inclusive para os 
«mediuns escritores»; estes estados, repetimo-lo uma vez mais, sao rigorosamente 
identicos aos estados sonambulicos puros e simples (a menos que se trate de uma 
verdadeira «possessao», mas isso nao ocorre tao correntemente). A este proposito, 
adicionaremos que ha grandes semelhangas entre o medium, o sujeito hipnotico, e 
tambem o sonambulo natural; ha um certo conjunto de condigoes «psicofisiologicas» 
que lhes sao comuns, e a maneira em que se comportam e muito frequentemente a 
mesma. Citaremos aqui o que diz Papus sobre as relates do hipnotismo e do 
espiritismo: «Uma serie de observagoes rigorosas nos levaram a ideia de que o 
espiritismo e o hipnotismo nao eram dois campos de estudos diferentes, a nao ser os 
graus diversos de uma mesma ordem de fenomenos; que o medium apresentava com o 
sujeito numerosos pontos comuns, pontos que ate aqui, que eu saiba, nao se 
destacaram suficientemente. Mas o espiritismo conduz a resultados experimentais 
muito mais completos que o hipnotismo; o medium e um sujeito, mas um sujeito que 
leva os fenomenos mais a frente do domfnio atualmente conhecido no hipnotismo» 68 . 
Sobre este ponto ao menos, podemos estar de acordo com os ocultistas, mas com 
algumas reservas: por uma parte, e certo que o hipnotismo pode ir muito mais longe 
do que estudaram ate aqui alguns sabios, mas, entretanto, nao vemos nenhuma 
vantagem em estender esta denomi nagao de maneira que entrem nela todos os 
fenomenos psfquicos sem distingao; por outra, como dissemos mais atras, todo 
fenomeno que esta vinculado ao hipnotismo escapa por isso mesmo ao espiritismo, e 
pelo resto os resultados experimentais obtidos pelas praticas espfritas nao constituem 
o espiritismo mesmo: o que e espiritismo sao as teorias, nao os fatos, e e neste sentido 
como dizemos que o espiritismo nao e mais que engano e ilusao. 

Ha, todavia certas categorias de fenomenos dos quais nao falamos, mas que estao 
entre os que supoem evidentemente uma exteriorizagao: sao os fenomenos que se 
conhecem sob os nomes de «aportes» e de «materializagoes». Os «aportes» sao em 
suma deslocamentos de objetos, mas com a complicagao de que os objetos provem 
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entao de lugares que podem estar muito afastados, e que parece freqlientemente que 
tenham devido passar atraves de obstaculos materials. Se o medium emitir, de uma 
maneira ou de outra, prolongamentos de si mesmo para exercer uma agao sobre os 
objetos, a distancia maior ou menor nao supoe nada, implica somente faculdades mais 
ou menos desenvolvidas, e, se a intervengao dos «esprritos» ou de outras entidades 
extraterrestres nao e sempre necessaria, aqui nao o e nunca. A dificuldade aqui, reside 
mais no fato da passagem, real ou aparente, atraves da materia: para explica-lo, 
alguns supoem que ha sucessivamente «desmaterializagao» e «rematerializagao» do 
objeto aportado; outros constroem teorias mais ou menos complicadas, nas quais dao 
papel principal a «quarta dimensao» do espago. Nao entraremos na discussao destas 
diversas hipoteses, mas faremos observar que convem desconfiar das fantasias que a 
«hipergeometria» inspirou aos «neo-espiritualistas» das diferentes escolas; assim, 
parece-nos preferivel considerar simplesmente, no transporte do objeto, «mudangas 
de estado» que nao precisaremos mais; e acrescentaremos que, apesar da crenga dos 
frsicos modemos, pode ser que a impenetrabilidade da materia nao seja a nao ser 
muito relativa. Mas, em todo caso, basta-nos assinalar que, aqui ainda, a suposta agao 
dos «esprritos» nao resolve absolutamente nada: desde que se admite o papel do 
medium, e bastante logico procurar explicar feitos como estes por propriedades do ser 
vivo; pelo resto, para os esprritas, o ser humano, pela morte, perde algumas 
propriedades, mais do que adquire outras novas; finalmente, colocando-se fora de 
toda teoria particular, do ponto de vista de uma agao que se exerce sobre a materia 
frsica, o ser vivo esta manifestamente em condigoes mais favoraveis que um ser em 
cuja constituigao nao entra nenhum elemento dessa materia. 

Quanto as «materializag 6 es», sao possivelmente os fenomenos mais raros, mas 
tambem aqueles que os esprritas acreditam os mais probatorios: como se poderia 
duvidar da existencia e da presen 5 a de um «esprrito» quando toma uma aparencia 
perfeitamente sensrvel, quando se reveste de uma forma que pode ser vista, tocada, e 
inclusive fotografada (o que exclui a hipotese de uma alucinagao)? Entretanto, os 
esprritas mesmos reconhecem que o medium tern algo a ver com isso: uma especie de 
substantia, de inrcio informe e nebulosa, parece desprender-se de seu corpo, depois se 
condensa gradualmente; isso, todo mundo o admite, salvo aqueles que contestam a 
realidade mesma do fenomeno; mas os esprritas acrescentam que um «esprrito» vem 
imediatamente a modelar essa substancia, esse «ectoplasma», como o chamam alguns 
psiquistas, a lhe dar sua forma, e a anima-lo como um verdadeiro corpo temporario. 
Desgragadamente, houve «materializag 6 es» de personagens imaginarios, como houve 
«comunicag 6 es» assinadas por herois romanos: Eliphas Levi assegura que algumas 
pessoas tern feito evocar por Dunglas Home os fantasmas de parentes supostos, que 
jamais haviam existido 69 ; citaram-se tambem casos onde as formas «materializadas» 
reproduziam simplesmente retratos, ou inclusive figuras fantasiosas tiradas de 
quadros ou de desenhos que o medium tinha visto: «Em ocasiao do Congresso 
esprrita e espiritualista de 1889, diz Papus, M. Donald Mac-Nab nos mostrou um 
cliche fotografico que representava a materializagao de uma jovem que tie mesmo 
tinha podido tocar assim como de seis de seus amigos e que tinha conseguido 
fotografa-la. O medium em letargia era visrvel ao lado da aparigao. Agora, esta 
aparigao materializada nao era mais que a reprodugao material de um velho desenho 
que datava de varios seculos atras e que tinha impressionado muito ao medium 
quando estava desperto» 70 . Por outra parte, se a pessoa evocada e reconhecida por um 
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dos assistentes, isso prova evidentemente que esse assistente tinha uma imagem dela 
em sua memoria, e daf pode vir muito bem a semelhanga constatada; se ao contrario 
ninguem reconheceu ao presumido «desencarnado» que se apresenta, sua identidade 
nao pode ser verificada, e o argumento espfrita se desmorona tambem. Pelo resto, M. 
Flammarion mesmo deveu reconhecer que a identidade dos «espfritos» jamais foi 
demonstrada, que os casos mais sobressalentes sempre podem dar lugar a uma 
contesta§ao; e como poderia ser de outro modo, se se pensar que, inclusive para o 
homem vivo, e quase impossfvel teoricamente, se nao virtualmente, dar provas de sua 
identidade verdadeiramente rigorosas e irrefutaveis? E, pois necessario ater-se a 
teoria chamada da «ideoplastia», segundo a qual nao so o substratum da 
«materializa 5 ao» e proporcionado pelo medium, mas sim tambem sua forma mesma 
se deve a uma ideia ou mais exatamente a uma imagem mental, seja do medium 
igualmente, ou seja, de um assistente qualquer, e que esta imagem pode nao ser mais 
que «subconsciente»; todos os fatos desta ordem podem explicar-se por essa teoria, e 
alguns dentre eles nao podem explicar-se de outro modo. Observaremos de passagem 
que, admitido isto, o resultado e que nao ha necessariamente fraude quando 
apresentam «materializa§oes» desprovidas de relevo como os desenhos nos que se 
reencontra seu modelo; bem entendido, isso nao impede que as fraudes sejam muito 
freqtientes de fato, mas casos como estes deveriam ser examinados mais de perto, em 
lugar de ser descartados de partido tornado. Ademais, sabe-se que ha 
«materializa§oes» mais ou menos completas: ha as vezes formas que podem ser 
tocadas, mas que nao chegam a fazer-se visfveis; ha tambem aparigoes que nao sao 
mais que parciais, e estas ultimas sao o mais frequentemente formas de maos. Estas 
apart goes de maos isoladas mereceriam reter a atengao: procurou-se explica-las 
dizendo que, «como um objeto se toma ordinariamente com a mao, o desejo de tomar 
um objeto deve necessariamente despertar a ideia de mao e, por conseguinte a 
representagao mental de uma mao» 71 ; aceitando esta explicagao em princfpio, e 
permissfvel pensar que possivelmente nao e sempre suficiente, e recordaremos a este 
proposito que manifestagoes similares foram constatadas em casos que sao do 
domfnio da bruxaria, como os fatos do Cideville que ja mencionamos. Pelo resto, a 
teoria da «ideoplastia» nao exclui forgosamente toda intervengao externa, como 
poderiam acredita-lo aqueles que sao muito dados a sistematizar; somente restringe o 
numero de casos nos quais e necessario fazer chamada a ela; concretamente, nao 
exclui a agao de homens vivos nao presentes corporalmente (e assim como operam os 
bruxos), nem a de diversas formas sobre as quais temos que voltar. 

Alguns dizem que o que se exterioriza e o «duplo» do medium; esta expressao e 
impropria, ao menos no sentido de que o pretendido «duplo» pode tomar uma 
aparencia muito diferente da do medium mesmo. Para os ocultistas, este «duplo» e 
evidentemente identico ao «corpo astral»; ha quern se esforga em obter, de uma 
maneira consciente e voluntaria, o «desdobramento» ou a «safda em astral», quer 
dizer, em realizar ativamente o que o medium faz passivamente, ao mesmo tempo em 
que confessam que as experiencias deste genero sao extremamente perigosas. Quando 
os resultados nao sao puramente ilusorios e devidos a uma simples auto-sugestao, sao, 
em todo caso, mal interpretados; ja dissemos que nao e possivel admitir o «corpo 
astral», como tampouco os «fluidos», porque nao sao mais que representagoes muito 
grosseiras, que consistem em supor estados materiais que nao diferem apenas da 
materia ordinaria mais que por uma menor densidade. Quando falamos de um «estado 
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sutil», e outra coisa o que queremos dizer: nao e um corpo de materia rarefeita, um 
«aerosoma», segundo o termo adotado por alguns ocultistas; e algo que e 
verdadeiramente «incorporeo»; ademais, nao sabemos se deve-se chama-lo material 
ou imaterial, e nos importa pouco, ja que estas palavras nao tern mais que um valor 
muito relativo para quern quer que se coloque fora dos quadros convencionais da 
filosofia modema, posto que esta ordem de consideragoes permanece completamente 
estranha as doutrinas orientals, as unicas onde, em nossos dias, a questao de que se 
trata e estudada como deve se-lo. Temos que precisar que aquilo ao que fazemos 
alusao agora e essencialmente um estado do homem vivo, ja que o ser, a morte, e 
transformado muito mais do que pela simples perda de seu corpo, contrariamente ao 
que sustentam os esprritas e inclusive os ocultistas. Assim, o que e suscetrvel de 
manifestar-se depois da morte nao pode ser considerado senao como uma sorte de 
vestfgio desse estado sutil do ser vivo, e ja nao e esse estado mesmo da mesma 
maneira que o cadaver nao e o organismo animado. Durante a vida, o corpo e a 
expressao de um certo estado do ser, mas este tern igualmente, e ao mesmo tempo, 
estados incorporais, entre os quais este do qual falamos e o mais proximo ao estado 
corporal; este estado sutil deve apresentar-se ao observador mais como uma forqa ou 
um conjunto de for?as do que como um corpo, e a aparencia corporal das 
«materializa 5 oes» so se sobrepoe excepcionalmente a suas propriedades ordinarias. 
Tudo isto foi singularmente deformado pelos ocultistas, que dizem bem que o «plano 
astral» e o «mundo das forqas», mas que nem por isso deixam de situar ar corpos. 
Convem acrescentar tambem que as «forgas sutis» sao muito diferentes, tanto por sua 
natureza como por seu modo de a$ao, das for?as que sao estudas pela frsica ordinaria. 

O que se tera que notar de curioso como consequencia destas ultimas 
consideragoes, e isto: aqueles mesmos que admitem que e possrvel evocar aos mortos 
(queremos dizer o ser real dos mortos) deveriam admitir que seja igualmente possrvel, 
e inclusive mais facil, evocar a um vivo, posto que o morto nao adquiriu, a seus olhos, 
elementos novos, e posto que qualquer que seja o estado no que lhe supoe, esse 
estado, comparado ao dos vivos, nao oferecera jamais uma similitude tao perfeita 
como quando se compara aos vivos entre eles, de onde se segue que as possibilidades 
de comunicagao, se existirem, nao podem estar em todo caso mais que diminurdas e 
nao aumentadas. Agora, e surpreendente que os esprritas se levantem violentamente 
contra esta possibilidade de evocar a um vivo, e que paregam encontra-la 
particularmente temrvel para sua teoria; por nossa parte, que negamos todo 
fundamento a teoria dos esprritas, reconhecemos ao contrario esta possibilidade, e 
vamos tratar de mostrar um pouco mais claramente as razoes disso. O cadaver nao 
tern mais propriedades que as do organismo animado, e guarda so algumas das 
propriedades que tinha este; de igual modo, o ob dos hebreus, ou o preta dos hindus, 
nao poderia ter propriedades novas em relagao ao estado do qual nao e mais que um 
vestfgio; assim, se este elemento pode ser evocado, e porque o vivo pode se-lo 
tambem em seu estado correspondente. Bem entendido, o que acabamos de dizer 
supoe somente uma analogia entre diferentes estados, e nao uma assimila$ao com o 
corpo; o ob (lhe conservemos este nome para maior simplicidade) nao e um «cadaver 
astral», e nao e mais que a ignorancia dos ocultistas, o quais confundem analogia e 
identidade, a que tern feito dele o «cascao» de que ja falamos; digamo-lo ainda uma 
vez mais, os ocultistas nao recolheram mais que retalhos de conhecimentos 
incompreendidos. Observe-se bem que todas as tradiqoes concordam em reconhecer a 
realidade da evocagao magica do ob, sob qualquer nome que lhe deem; em particular, 



a Bfblia hebraica conta o caso da evocagao do Profeta Samuel 72 , e pelo resto, se nao 
se tratasse de uma realidade, as proibigoes que contem sobre este ponto nao teriam 
alcance nem significagao. Mas voltemos para nossa questao: se um homem vivo pode 
ser evocado, ha, com o caso do morto, a diferenga de que, ao nao estar dissociado o 
composto humano, a evocagao afetara necessariamente a seu ser real; assim, pode ter 
consequencias muito mais graves sob este aspecto que a do ob, o que nao quer dizer 
que esta ultima nao as tenha tambem, mas de outra ordem. Por outro lado, a 
possibilidade de evocagao deve ser realizavel, sobretudo se o homem esta dormido, 
porque entao se encontra precisamente, quanto a sua consciencia atual, no estado que 
corresponde ao que pode ser evocado, a menos de que esteja submerso no verdadeiro 
sono profundo, onde ja nada pode lhe al can gar e onde nenhuma influencia exterior 
pode exercer-se sobre ele; esta possibilidade se refere somente ao que podemos 
chamar o estado de sonho, intermediario entre a vigflia e o sono profundo, e e 
igualmente por esse lado, dizemo-lo de passagem, onde seria necessario procurar 
efetivamente a verdadeira explicagao de todos os fenomenos do sono, explicagao que 
nao lhes e menos impossfvel aos psicologos que aos fisiologistas. Apenas e util dizer 
que nao aconselhamos a ninguem tentar a evocagao de um vivo, nem, sobretudo 
submeter-se voluntariamente a tal experiencia, e que seria extremamente perigoso dar 
publicamente a menor indicagao que possa ajudar a obter este resultado; mas o mais 
penoso e que pode ocorrer que se obtenha as vezes sem have-lo buscado, e e este um 
dos inconvenientes acessorios que apresenta a vulgarizagao das praticas empfricas dos 
esprritas; nao queremos exagerar a importancia de um tal perigo, mas ja e muito que 
exista, por excepcionalmente que seja. Eis aqui o que diz sobre este ponto um 
psiquista que se declarou adversario resoluto da hipotese esprrita, o engenheiro 
Donald Mac-Nab: «Pode ocorrer que em uma sessao se materialize a identidade 
psfquica de uma pessoa afastada, em relagao psfquica com o medium. Entao, se se 
atuar com estupidez, pode-se matar a essa pessoa. Muitos dos casos de morte subita 
podem referir-se a esta causa» 73 . Pelo resto, o mesmo autor considera tambem, alem 
da evocagao propriamente dita, outras possibilidades da mesma ordem: «Uma pessoa 
afastada pode assistir psiquicamente a sessao, de sorte que se explica muito bem que 
se possa observar o fantasma dessa pessoa ou de toda outra imagem contida em seu 
inconsciente, compreendidas as das pessoas mortas que conheceu. A pessoa que se 
manifesta assim nao tern geralmente consciencia disso, mas sim sente uma sorte de 
ausencia ou de abstragao. Este caso e menos raro do que se pensa». Substituamos aqui 
simplesmente «inconsciente» por «subconsciente», e se vera que e exatamente, no 
fundo, o que dissemos mais atras dessas obscuras ramificagoes do ser humano que 
permitem explicar tantas coisas nas «comunicagoes» esprritas. Antes de ir mais longe, 
faremos observar ainda que o «medium de materializagoes» esta sempre submerso 
nesse sono especial que os esprritas anglo-saxoes chamam transe , porque sua 
vitalidade, assim como sua consciencia, estao concentradas entao no «estado sutil»; e, 
para falar a verdade, este mesmo transe e mais semelhante a uma morte aparente do 
que o sono ordinario, porque ha entao, entre esse «estado sutil» e o estado corporal, 
uma dissociagao mas ou menos completa. Por isso e que, em toda experiencia de 
«materializagao», o medium esta constantemente em perigo de morte, nao menos que 
o ocultista que tenta o «desdobramento»; para evitar este perigo, seria necessario 
recorrer aos meios especiais que nenhum nem outro poderiam ter ao seu dispor; 
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73 Artigo ja citado: Le Lotus, marzo de 1889, p. 732. — A ultima frase esta destacada no texto. 



apesar de suas pretensoes, os ocultistas «praticantes» sao, como os espfritas, simples 
empfricos que nao sabem o que fazem. 

O «estado sutil» do qual falamos - e ao qual devem referir-se em geral, nao so as 
«materializagoes», mas tambem todas as demais manifestagoes que supoem uma 
«exteriorizagao» a um grau qualquer - tern o nome de taijasa na doutrina hindu, 
porque esta doutrina considera seu princfpio correspondente como da natureza do 
elemento fgneo ( tejas ), que e ao mesmo tempo calor e luz. Isto poderia compreender- 
se melhor por uma exposigao da constituigao do ser humano tal como a considera esta 
doutrina; mas nao podemos pensar empreende-la aqui, ja que esta questao exigiria 
todo um estudo especial, estudo que, pelo resto, temos a intengao de fazer algum dia. 
No momento, devemos nos limitar a assinalar muito sumariamente algumas das 
possibilidades deste «estado sutil», possibilidades que ultrapassam muito todos os 
fenomenos do espiritismo, e as quais estes nao sao sequer comparaveis; tais sao, por 
exemplo, as seguintes: possibilidade de transferir a este estado a integralidade da 
consciencia individual, e nao so uma porgao do «subconsciente» como isto tern lugar 
no sono ordinario e nos estados hipnoticos e mediunicos; possibilidade de «localizar» 
este estado em um lugar qualquer, o que e a «exteriorizagao» propriamente dita, e de 
condensar nesse lugar, por sua mediagao, uma aparencia corporal que e analoga a 
«materializagao» dos espfritas, mas sem a intervengao de nenhum medium; 
possibilidade de dar a essa aparencia, seja a forma mesma do corpo (e entao 
mereceria verdadeiramente o nome de «duplo»), seja qualquer outra forma 
correspondente a uma imagem mental qualquer; finalmente, possibilidade de 
«transpor» a este estado, se se pode expressar assim, os elementos constitutivos do 
corpo mesmo, o que parecera sem duvida mais extraordinario ainda que todo o resto. 
Pode-se observar que aqui ha como explicar, entre outras coisas, os fenomenos de 
«bilocagao», que sao aqueles aos quais fazfamos alusao quando dizfamos que ha 
fenomenos dos quais se encontram exemplos, exteriormente semelhantes, em santos e 
em bruxos; aqui se encontra igualmente a explicagao dessas historias, muito comuns 
para carecer de fundamento, de bruxos que foram vistos errando sob formas animais, 
e aqui se poderia ver tambem por que os golpes dados a essas formas tern sua 
repercussao, em feridas reais, sobre o corpo mesmo do bruxo, assim como quando o 
fantasma deste se mostra sob sua forma natural, que, ademais, pode nao ser visfvel 
para todos os assistentes. Sobre este ultimo ponto como sobre muitos outros, o caso 
do Cideville e particularmente surpreendente e instrutivo. Por outro lado, e a 
realizagoes muito incompletas e muito rudimentares da ultima das possibilidades que 
enumeramos as que seria necessario vincular os fenomenos de «levitagao», dos que 
nao tfnhamos falado precedentemente (e para os quais seria necessario repetir a 
mesma observagao que para a «bilocagao»), as mudangas de peso constatados nos 
mediuns (o que deu a alguns psiquistas a ilusao absurda de poder «pesar a alma»), e 
tambem essas «mudangas de estado», ou ao menos de modalidade, que devem 
produzir-se nos «aportes». Ha igualmente casos que se poderiam considerar como 
representando uma «bilocagao» incompleta: tais sao todos os fenomenos de 
«telepatia», quer dizer, as aparigoes de seres humanos a distancia, que se produzem 
durante sua vida ou no momento mesmo de sua morte, aparigoes que podem 
apresentar graus de consistencia extremamente variaveis. Posto que as possibilidades 
de que se trata estao muito mais a frente do domfnio do psiquismo ordinario, 
permitem explicar «a fortiori» muitos fenomenos que este estuda; mas esses 
fenomenos, como acabamos de ve-lo, nao representam mais que seus casos 
atenuados, reduzidos as proporgoes mais medfocres. Ademais, em tudo isto nao 



falamos mais que de possibilidades, e convimos que ha coisas sobre as quais seria 
bastante diffcil insistir, dado, sobretudo o matiz da mentalidade dominante em nossa 
epoca; a quem se faria acreditar que um ser humano, em certas condiqoes, pode 
deixar a existencia terrestre sem deixar um cadaver detras dele? Nao obstante, 
recorreremos de novo ao testemunho da Bfblia: Henoch «ja nao apareceu, porque 
Deus o havia levado» 74 ; Moises «foi amortalhado pelo Senhor, e ninguem conheceu 
seu sepulcro» 75 ; Elias subiu aos ceus sobre um «carro de fogo» 76 , que recorda 
estranhamente o «vefculo fgneo» da tradi§ao hindu; e, se estes exemplos implicarem a 
intervengao de uma causa de ordem transcendente, nem por isso e menos certo que 
esta intervenqao mesma pressupoe certas possibilidades no ser humano. Seja como 
for, nao indicamos tudo isto mais que para fazer refletir aqueles que sao capazes 
disso, e para lhes fazer conceber ate um certo ponto a extensao destas possibilidades 
do ser humano, tao completamente insuspeitadas pela grande maioria; para estes 
tambem, acrescentaremos que tudo o que se refere a este «estado sutil» toca muito de 
perto a natureza mesma da vida, que os antigos como Aristoteles, de acordo nisto com 
os orientais, assimilavam ao calor mesmo, propriedade especffica do elemento tejas 11 . 
Alem disso, este elemento esta de certo modo polarizado em calor e luz, de onde 
resulta que o «estado sutil» esta ligado ao estado corporal de duas maneiras diferentes 
e complementares, pelo sistema nervoso quanto a qualidade luminosa, e pelo sangue 
quanto a qualidade calorica; eis aqui os princfpios de toda uma «psicofisiologia» que 
nao tern nenhuma relaqao com a dos ocidentais modernos, e da qual estes nao tern a 
menor no$ao. Aqui, seria necessario recordar tambem a fungao do sangue na 
produgao de certos fenomenos, seu emprego em diversos ritos magicos e inclusive 
religiosos, e tambem sua proibigao, como alimento, por legislates tradicionais como 
a dos hebreus; mas isto poderia nos levar muito longe, e por outra parte estas coisas 
nao sao das quais e indiferente falar sem reserva. Finalmente, o «estado sutil» nao 
deve ser considerado somente nos seres vivos individuais, e, como todo outro estado, 
tern sua correspondencia na ordem cosmica; e ao que se referem os misterios do «Ovo 
do Mundo», esse antigo sfmbolo comum aos druidas e aos bramanes. 

Parece que estamos muito longe dos fenomenos do espiritismo; isso e certo, mas, 
nao obstante, e a ultima observaqao que acabamos de fazer a que nos vai levar de 
novo a eles, ao nos permitir completar a explicaqao que nos temos proposto, e a qual 
lhe faltava ainda algo. O ser vivo, em cada um de seus estados, esta em relagao com o 
meio cosmico correspondente; isso e evidente para o estado corporal, e, para outros, a 
analogia deve ser observada aqui como em todas as coisas; nao tera que dizer que a 
verdadeira analogia, aplicada corretamente, nao poderia fazer-se o responsavel por 
todos esses abusos da falsa analogia que se detectam a cada instante nos ocultistas. 
Estes, sob o nome de «plano astral», desnaturalizaram, caricaturando por assim dizer, 
o meio cosmico que corresponde ao «estado sutil», meio incorporeo, do qual um 
«campo de forgas» e a unica imagem que possa fazer um ffsico, e ainda sob a reserva 
de que estas forqas sao inteiramente diferentes das quais esta habituado a dirigir. Eis 
aqui, pois como explicar as a?oes estranhas que, em alguns casos, podem vir a 
acrescentar-se a a<jao dos seres vivos, a combinar-se em certo modo com elas para a 
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77 Nao se trata por isso de um «princfpio vital» no sentido de algumas teorias modernas, que 
apenas estao menos deformadas que a teoria do «corpo astral»; nao sabemos em que medida o 
«mediador plastico» do Cudworth pode escapar a mesma crftica. 



produgao dos fenomenos; e, aqui tambem, o que tera que se temer mais ao formular 
teorias, e limitar arbitrariamente possibilidades que se podem dizer propriamente 
indefinidas (nao dizemos infinitas). As forgas suscetfveis de entrar em jogo sao 
diversas e multiplas; que se deva considera-las como provindas de seres especiais, ou 
como simples forga em um sentido mais proximo daquele no qual o ffsico entende 
esta palavra, importa pouco quando se fica nas generalidades, ja que umas e outras 
podem ser verdadeiras segundo os casos. Entre estas forgas, existem as que, por sua 
natureza, estao mais proximas do mundo corporal e das forgas ffsicas, e que, por 
conseguinte, manifestam-se mais facilmente ao tomar contato com o domrnio sensfvel 
pela mediagao de um organismo vivo (o de um medium) ou por qualquer outro meio. 
Agora, estas forgas sao precisamente as mais inferiores de todas, e, por conseguinte 
aquelas cujos efeitos podem ser os mais funestos e que deveriam ser evitados o mais 
cuidadosamente; na ordem cosmica, correspondem ao que sao as regioes mais baixas 
do «subconsciente» no ser humano. E nesta categoria onde e necessario colocar todas 
as forgas as quais a tradigao extremo-oriental da a denominagao generica de 
«influencias errantes», forgas cujo manejo constitui a parte mais importante da magia, 
e cujas manifestagoes, as vezes espontaneas, dao lugar a todos esses fenomenos dos 
quais a «obsessao» e o tipo mais conhecido; sao, em suma, todas as energias nao 
individualizadas, e as ha, naturalmente, de muitos tipos. Algumas dessas forgas 
podem chamar-se verdadeiramente «demomacas» ou «satanicas»; sao essas, 
concretamente, as que poem em jogo a bruxaria, e as praticas esprritas podem as atrair 
tambem frequentemente, embora involuntariamente; o medium e um ser cuja 
desgragada constituigao poe em relagao com tudo o que existe de menos 
recomendavel neste mundo, e inclusive nos mundos inferiores. Nas «influencias 
errantes» deve compreender-se igualmente tudo o que, provindo dos mortos, e 
suscetfvel de dar lugar a manifestagoes sensfveis, ja que se trata de elementos que ja 
nao estao individualizados: tal e o ob mesmo, e tais sao com maior razao todos esses 
elementos psfquicos de menor importancia que representam «o produto da 
desintegragao do inconsciente (ou melhor, do “subconsciente”) de uma pessoa 
morta» 78 ; adicionaremos que, no caso de morte violenta, o ob conserva durante um 
certo tempo um grau muito especial de coesao e de quase vitalidade, o que permite 
explicar um bom numero de fenomenos. Nao damos mais que alguns exemplos, e 
pelo resto, repetimo-lo, nao ha que se procurar indicar uma fonte necessaria destas 
influences; de onde quer que venham, podem ser captadas segundo certas leis; mas 
os sabios ordinarios, que nao conhecem absolutamente nada dessas leis, nao deveriam 
surpreender-se de ter alguns percalgos e de nao poder fazer-se obedecer pela «forga 
psfquica», que as vezes parece sentir prazer em desbaratar as mais engenhosas 
combinagoes de seu metodo experimental; nao e que esta forga (que pelo resto nao e 
uma ) seja mais «caprichosa» que qualquer outra, mas e necessario saber dirigi-la; 
desgragadamente, ha outros infortunios que provocam alem das zombarias que 
desperdigam aos sabios. O mago, que conhece as leis das «influencias errantes», pode 
as fixar por diversos procedimentos, por exemplo, tomando como suporte certas 
substancias ou certos objetos que atuam a maneira de «condensadores»; nao e 
necessario dizer que nao ha mais que uma semelhanga puramente exterior entre as 
operagoes deste genero e a agao das «influencias espirituais» que tratamos 
precedentemente. Inversamente, o mago pode tambem dissolver os «conglomerados» 
de forga sutil, seja se os mesmos tenham sido formados voluntariamente por ele ou 
por outros, ou que se constitufram espontaneamente; a este respeito, o poder dos 
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pregos foi conhecido sempre. Estas duas aqoes inversas sao analogas ao que a 
alquimia denomina «coagula 5 ao» e «solu$ao» (dizemos analogas e nao identicas, ja 
que as formas postas em a§ao pela alquimia e pela magia nao sao exatamente da 
mesma ordem); constituem a «chamada» e a «devolu?ao» pelas quais se abre e se 
fecha toda operaqao da «magia cerimonial» ocidental; mas esta e eminentemente 
simbolica, e, ao tomar ao pe da letra a maneira em que «personifica» as forqas, 
chegar-se-ia aos piores absurdos; alias, isto e o que fazem os ocultistas. O que ha de 
certo sob este simbolismo, e, sobretudo isto: as forgas em questao podem repartir-se 
em diferentes classes, e a classifica?ao adotada dependera do ponto de vista em que 
se coloque; o ponto de vista ocidental distribui as forqas, segundo suas afinidades, em 
quatro «reinos elementais», e e necessario nao procurar outra origem nem outra 
significagao real a teoria moderna dos «elementais» 79 . Por outra parte, no intervalo 
compreendido entre as duas fases inversas que sao os dois extremos de sua operagao, 
o mago pode emprestar as forgas que captou uma especie de consciencia, reflexo ou 
prolongamento da sua propria, o que as constitui como em uma individualidade 
temporaria; e e esta individualizaqao artificial a qual, aqueles aos quais chamamos 
empfricos e que aplicam regras incompreendidas, da-lhes a ilusao de tratar com seres 
verdadeiros. O mago que sabe o que faz, se interrogar a estas pseudo-individualidades 
que ele mesmo suscitou a expensas de sua propria vitalidade, nao pode ver af mais 
que um meio de fazer aparecer, por um desenvolvimento artificial, o que seu 
«subconsciente» continha ja em estado latente; alias, a mesma teoria e aplicavel, com 
as modificaqoes requeridas, a todos os procedimentos adivinhatorios quaisquer que 
sejam. E tambem af onde reside, quando a simples exteriorizaqao dos vivos nao basta 
inteiramente, a explicagao das «comunica<j6es» espfritas, com a diferenga de que as 
influencias ao nao estar dirigidas nesse caso por nenhuma vontade, expressam-se da 
maneira mais incoerente e mais desordenada. Ha tambem outra diferenga, que esta 
nos procedimentos postos em a$ao, ja que o emprego de um ser humano como 
«condensador», anteriormente ao espiritismo, era o patrimonio dos bruxos da classe 
mais baixa; ha inclusive uma terceira diferenqa, ja que, ja o havemos dito, os espfritas 
sao mais ignorantes que o ultimo dos bruxos, e nenhum destes levou jamais a 
inconsciencia ate tomar as «influencias errantes» pelos «espfritos dos mortos». Antes 
de abandonar este tema, temos que acrescentar ainda que, alem disso, do modo de 
aqao que acabamos de tratar e que e o unico conhecido pelos magos ordinarios, ao 
menos no ocidente, ha outro inteiramente diferente, cujo princfpio consiste em 
condensar as influencias em si mesmo, para poder servir-se delas a vontade e ter 
assim ao seu dispor uma possibilidade permanente de produzir certos fenomenos; e a 
este modo de aqao ao qual devem ser referidos os fenomenos dos faquires; mas que 
nao se esqueqa que estes nao sao ainda mais que ignorantes relativos, e que aqueles 
que conhecem melhor as leis desta ordem de coisas sao ao mesmo tempo aqueles que 
se desinteressam mais completamente de sua aplicagao. 

Nao pretendemos que as indicates que precedem constituam, sob a forma muito 
abreviada que lhes demos, uma explicagao absolutamente completa dos fenomenos 
do espiritismo; entretanto, contem tudo o que e necessario para proporcionar essa 
explicaqao, cuja possibilidade tivemos que mostrar ao menos antes de contribuir com 
as verdadeiras provas da infantilidade das teorias espfritas. Devemos condensar neste 
capftulo consideragoes cujo desenvolvimento requereria varios volumes; e insistimos 
nisso mais do que nos convenha faze-lo se as circunstancias atuais nao nos tivessem 
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provado a necessidade de opor algumas verdades a onda crescente das divagates 
«neo-espiritualistas». Efetivamente, estas coisas nao sao daquelas nas quais nos 
agrada deter, e estamos longe de sentir, em relaqao ao «mundo intermediario» ao que 
se referem, a atraqao que testemunham os aficionados aos «fenomenos»; assim, neste 
dommio, nao quererfamos ter que chegar alem de consideraqoes inteiramente gerais e 
sinteticas, as unicas, alias, cuja exposiqao nao pode apresentar nenhum inconveniente. 
Temos a convicqao de que estas explicaqoes, tais quais sao, vao ja muito mais longe 
do que tudo o que se poderia encontrar em outra parte sobre o mesmo tema; mas 
temos que advertir express amente que nao poderiam ser de nenhuma utilidade aos 
que quereriam empreender experiences ou tentar entregarem-se a praticas quaisquer, 
coisas que, longe de deverem ser favorecidas por pouco que seja, jamais serao 
energicamente desaconselhadas o bastante. 



SEGUNDA PARTE 
Exame das teorias espfritas 


CAPfTULO I 

DIVERSIDADE DAS ESCOLAS ESPIRITAS 


Antes de abordar o exame das teorias espfritas, devemos lembrar que estas teorias 
variam muito segundo as escolas; o que constitui o espiritismo em geral, e somente a 
hipotese da comunicagao com os mortos e de sua manifestagao por meios de ordem 
sensfvel. Para todo o resto, pode haver divergences e as ha efetivamente, inclusive 
sobre pontos tao importantes como a reencarnagao, admitida por uns e rechagada por 
outros; e a constatagao destas divergences seria ja uma razao para duvidar seriamente 
do valor das pretensas revelagoes espfritas. Efetivamente, o que faz o carater 
inteiramente especial do espiritismo, e que o que apresenta como sua doutrina se 
apoia inteiramente sobre os ensinos dos «espfritos»; nisso ha uma parodia da 
«revelagao», no sentido religioso, que nao e inutil sublinhar, quanto mais quanto que 
os espfritas nao se privam de pretender que as religioes deveram sua origem a 
manifestagoes da mesma ordem, e de assimilar seus fundadores a mediuns muito 
poderosos, videntes e taumaturgos tudo junto. Com efeito, os milagres sao reduzidos 
por eles as proporgoes dos fenomenos que se produzem em suas sessoes, as profecias 
as das «mensagens» que recebem 80 , e as faganhas de seus «mediuns curandeiros», 
concretamente, ficam de boa vontade em paralelo com as curas que se contam no 
Evangelho 81 ; Acima de tudo, estas pessoas parecem querer «naturalizar o 
sobrenatural». Ademais, temos o exemplo de uma pseudo-religiao, o antonismo, 
fundado na Belgica por um «curandeiro», antigo chefe de um grupo espfrita, cujos 
ensinos, piedosamente recolhidos por seus discfpulos, nao encerram apenas mais que 
uma especie de moral protestante expressa em um jargao quase incompreensfvel; 
pode-se dizer quase outro tanto de algumas seitas americanas como a «Christian 
Science», que, se nao sao espfritas, sao ao menos «neo-espiritualistas». Dizemos 
tambem a partir de agora, posto que se apresenta a ocasiao, que os espfritas sentem 
prazer em interpretar o Evangelho a sua maneira, segundo o exemplo do 
protestantismo, cuja influencia sobre todos estes movimentos nao poderia ser negada: 
tanto e assim que acreditam encontrar nele ate argumentos em favor da reencarnagao. 
Alem disso, se alguns espfritas se dizem cristaos, nao o sao mais que a maneira dos 
protestantes liberais, ja que isso nao implica que reconhegam a divindade de Cristo, 
que nao e para eles mais que um «espfrito superiors tal e a atitude dos espfritas 
franceses da escola de Allan Kardec (ha inclusive uma fragao que se auto-intitula 
expressamente «crista-kardecista»), e tambem a daqueles que se aderem mais 


80 Em um livro titulado Spirite et Chretien, Alexandre Bellemare chegou a escrever isto: 
«Reduzimos aos profetas da antiga lei ao mvel dos mediuns; rebaixamos o que foi indevidamente 
elevado; retificamos um sentido desnaturado. E ainda, se fosse preciso fazer uma eleigao, danamos 
com muito a preferencia ao que escrevem diariamente os mediuns atuais sobre o que tern escrito os 
mediuns do Antigo Testamento». 

81 Ver Leon Denis, Christianisme et Spiritisme, pp. 89-91; Dans l ’Invisible, pp. 423-439. 



especialmente ao «neo-cristianismo» imaginado pelo vodevilista Albin Valabregue, 
que, alias, e israelita. Conhecemos ocultistas que, em lugar de dizerem-se cristaos 
como todo mundo, preferem qualificar-se de «crfsticos», a fim de marcar com isso 
que nao entendem aderir-se a nenhuma igreja constitufda; os espfritas deveriam 
encontrar tambem alguma palavra propria para evitar todo equfvoco, ja que estao 
certamente muito mais afastados do cristianismo real que os ocultistas aos que 
fazemos alusao. 

Mas voltemos para os ensinos dos «espfritos» e a suas inumeraveis contradiqoes: 
admitindo que esses «espfritos» sejam aquilo pelo que se dao, que interesse pode ter 
escutar o que dizem se nao concordarem entre eles, e se, apesar de sua mudanqa de 
condiqao nao sabem mais que os vivos? Sabemos bem o que respondem os espfritas, 
que ha «espfritos inferiores» e «espfritos superiores», e que estes ultimos sao os 
unicos dignos de confianqa, enquanto que os outros, bem longe de poder «iluminar» 
aos vivos, tern frequentemente necessidade ao contrario de ser «iluminados» por eles; 
isso, sem contar com os «espfritos farsantes» aos que se devem um montao de 
«comunica 5 oes» corriqueiras ou inclusive obscenas, e que e necessario contentar-se 
desprezando-as pura e simplesmente. Mas como distinguir estas diversas categorias 
de «espfritos»? Os espfritas se imaginam tratar com um «espfrito superior» quando 
recebem uma «comunica£ao» na qual encontram um carater «elevado», seja porque 
tern um matiz de predica, seja porque content divagagoes vagamente filosoficas; mas, 
desgragadamente, as pessoas sem partido tornado nao veem nelas geralmente mais 
que um emaranhado de puerilidades, e se, como ocorre frequentemente, essa 
«comunicagao» esta assinada por um grande homem, tenderia a fazer acreditar que 
este tern feito justamente o contrario que «progredir» depois de sua morte, o que poe 
em interdigao o evolucionismo espfrita. Por outra parte, estas «comunica 5 oes» sao as 
que encerram ensinos propriamente ditos; como existem as contraditorias, todas nao 
podem emanar igualmente de «espfritos superiores», de sorte que o tom serio que 
afetam, nao e uma garantia suficiente; mas a que outro criterio se pode recorrer? Cada 
grupo esta naturalmente admirado ante as «comunica 5 oes» que obtem, mas desconfia 
facilmente das que recebem outros, sobretudo quando se trata de grupos entre os 
quais existe uma certa rivalidade; com efeito, cada um deles tern geralmente seu 
medium autorizado, e os mediuns experimentam um incrfvel ciume a respeito de seus 
colegas, seja pretendendo monopolizar certos «espfritos», seja contestando a 
autenticidade das «comunicag6es» de outro, e os grupos ao todo lhes seguem nesta 
atitude; e todos os meios onde se prega a «fraternidade universal sao assim mais ou 
menos! Quando ha contradigao nos ensinos, ainda e pior: tudo o que os uns atribuem 
a «espfritos superiores», os outros veem nisso a obra de «espfritos inferiores», e 
reciprocamente, como na questao entre reencamacionistas e anti-reencarnacionistas; 
cada um cita o testemunho de seus «guias» ou de seus controles 82 , quer dizer, dos 
«espfritos» em quern pos sua confianga, e que, bem entendido, apressam-se a lhe 
confirmar a ideia de sua propria «superioridade» e da «inferioridade» de seus 
contraditores. Nestas condigoes, e quando os espfritas estao tao longe de entender-se 
sobre a qualidade de seus «espfritos», como se poderia confiar em suas faculdades de 
discemimento? E, inclusive se nao e discutida a proveniencia de seus ensinos, podem 
estes ter muito mais valor que as opinioes dos vivos, posto que estas opinioes, 
inclusive erroneas, persistem depois da morte, conforme parece, e nao devem 
desvanecer-se ou corrigir-se a nao ser com uma extrema lentidao? E assim como quer 
explicar, por exemplo, que, enquanto que a maioria das «comunica 5 oes», sobretudo 


O primeiro termo e o dos espfritas franceses, o segundo o dos espfritas anglo-saxoes. 



na Franga, sao de um «defsmo» que soa a finais do seculo XVIII, ha algumas que sao 
francamente ateias, e existem inclusive as materialistas, o que e menos paradoxal do 
que parece, dado o que sao as concepgoes espfritas da vida futura. Alem disso, 
«comunica 5 oes» deste genero podem encontrar tambem partidarios em alguns outros 
meios; Jules Lermina, o «vieux petit employe » da Lanteme, nao aceitava de boa 
vontade a qualificaqao de «espfrita materialista»? Ante todas estas incoerencias, e 
prudente, por parte dos espfritas, reconhecer que sua doutrina nao e absolutamente 
estavel, que e suscetfvel de «evoluir» como os «espfritos» mesmos; e possivelmente, 
com sua mentalidade especial, nao estejam muito longe de ver nisso uma marca de 
superioridade. Declaram, com efeito, «remeter-se a razao e ao progresso da ciencia, 
reservando-se modificar suas crengas a medida que o progresso e a experiencia 
demonstrem a necessidade disso» 83 ; certamente, nao se poderia ser mais modemo e 
mais «progressista». Os espfritas pensam provavelmente, como Papus, que «esta ideia 
da evolugao progressiva poe fim a todas as concepqoes mais ou menos profundas das 
teologias sobre o Ceu e o Infemo» 84 ; as pobres pessoas nao suspeitam que, ao 
entusiasmar-se por esta ideia, sao simplesmente enganados pela mais ingenua de 
todas as ilusoes. 

Nas condi$oes que acabamos de descrever, concebe-se que o espiritismo seja um 
pouco anarquico e nao possa ter uma organiza$ao bem definida; nao obstante, em 
diferentes pafses, formaram-se uma sorte de associates muito amplas, onde os 
diversos grupos espfritas, ou ao menos a maioria dentre eles, unem-se sem renunciar a 
sua autonomia; trata-se mais de um entendimento do que de uma diregao efetiva. Tais 
sao as «federa§oes» como existem concretamente na Belgica e em varios estados da 
America do Sul. Na Franqa, foi fundada, em 1919, uma «uniao espfrita» cujas 
pretensoes sao maiores, ja que em sua sede ha um «comite de diregao do espiritismo», 
mas nao sabemos ate que ponto se segue essa dire§ao, e, em todo caso, e certo que 
sempre ha dissidentes 85 . No seio mesmo da escola kardecista propriamente dita, o 
acordo nao e absolutamente perfeito: uns, como M. Leon Denis, declaram ater-se 
estritamente ao kardecismo puro; outros, como M. Gabriel Delanne, querem dar ao 
movimento espfrita tendencias mais «cientfficas». Alguns espfritas afirmam inclusive 
que «o espiritismo-religiao deve ceder o sftio ao espiritismo-ciencia» 86 ; mas, no 
fundo, o espiritismo, qualquer forma que revista, e quaisquer que sejam suas 
pretensoes «cientfficas», nao podera ser nunca outra coisa que uma pseudo-religiao. 
Podemos reproduzir, como particularmente significativas sob esta relagao, as 
perguntas que se fizeram e se discutiram, em 1913, no Congresso espfrita 
internacional de Genebra: «A que papel pode pretender o espiritismo na evolu§ao 
religiosa da humanidade? E o espiritismo a religiao cientffica universal? Qual e a 
relagao entre o espiritismo e as demais religioes existentes atualmente? Pode o 
espiritismo ser assimilado a um culto?». A declara§ao que acabamos de citar nao 
emana da escola kardecista; esta tirada do orgao de uma seita denominada 
«fraternismo», que professa teorias bastante particulares, e que adquiriu um 
desenvolvimento consideravel, sobretudo nos meios operarios do norte da Franga; 


83 Dr. Gibier, Le Spiritisme, p. 141. —Cf. Leon Denis, Christianisme et Spiritisme, p 282. 

84 Traite methodique de Science occulte, p. 360. 

85 No Congresso espfrita que aconteceu em Bruxelas em Janeiro de 1910, formou-se um projeto 
mais ambicioso ainda, o de uma «Federa?ao Espfrita Universal^ parece que jamais lhe tenha dado 
consecu9§o, embora se constitufsse entao um «Escritorio Internacional do espiritismo», sob a 
presidencia do cavalheiro Le Clement de Saint-Marcq. 

86 Le Fraterniste, 19 de diciembre de 1913. 



voltaremos sobre ela depois, assim como sobre algumas outras seitas do mesmo 
genero, que nao estao entre as menos perigosas. 

Na America, o laqo entre todos os grupamentos esta constitufdo, sobretudo por 
vastas reunioes ao ar livre chamadas camp-meetings, que se tem a intervalos mais ou 
menos regulares, e onde se escutam durante varios dias os discursos e as exortaqoes 
dos chefes do movimento e dos mediuns «inspirados»; e algo muito diferente dos 
congressos europeus. Alem do mais, foi em seu pais de origem, como e natural, onde 
o espiritismo deu nascimento as associa?6es mais numerosas e do carater mais 
variado; em nenhuma parte se propos mais abertamente como uma religiao do que em 
algumas destas associates. Com efeito, ha espfritas que nao temeram formar 
«Igrejas», com uma organizaqao inteiramente semelhante a das inumeraveis seitas 
protestantes do mesmo pais: tal e, por exemplo, a «Igreja do verdadeiro 
espiritualismo», fundada sob a inspiraqao do «espfrito» do Rev. Samuel Watson, um 
antigo pastor metodista que tempo atras se converteu ao modem spiritualism. Outros 
preferem a forma dessas sociedades secretas ou semi-secretas que estao tao em voga 
nos Estados Unidos, e que se ornamentam profusamente com os tftulos mais 
pomposos, os mais impressionantes para os «profanos»; um americano podera impor- 
se aqueles que nao sabem do que se trata, apresentando-se como membro da «antiga 
Ordem de Melchisedek», chamada de outro modo «Fratemidade de Jesus» 87 , ou de 
alguma «Ordem dos magos» (ha v arias com este nome); e se sentira muito surpreso 
ao descobrir depois que se trata simplesmente de um vulgar espfrita. Alem do que, 
organizaqoes deste genero podem tambem nao ser especialmente espfritas, mas contar 
com um grande numero de espfritas entre seus membros; por outra parte, nas 
multiplas formas do «neo-espiritualismo», ha algumas que nao sao apenas mais que 
um espiritismo mais ou menos aperfeigoado. Isto e assim ate tal ponto que alguem se 
pergunta as vezes se a aparencia ocultista e as pretensoes esotericas de tal ou qual 
agrupamento nao sao uma simples mascara tomada por alguns espfritas que quiseram 
isolar-se da massa e operar uma especie de sele?ao relativa; e, se os espfritas em geral 
repudiam todo esoterismo, a presenga de alguns dentre eles nos meios propriamente 
ocultistas prova ja que pode haver acomodaqoes e transudes. A conduta desta gente 
nao e sempre rigorosamente conforme a seus princfpios, se e que tem princfpios. E, 
sobretudo nos espfritas anglo-saxoes onde se encontram coisas do genero das quais 
acabamos de mencionar: ja falamos em outra parte de uma Sociedade inglesa 
supostamente rosacruciana, chamada «Ordem da rosa e da luz», a qual as 
organizaqoes com as quais estava em concorrencia acusaram de praticar «magia 
negra» 88 . O que tem que certo, e que nao tinha nenhuma relaqao com a antiga Rosa 
Cruz da qual pretendia adquirir sua origem, que a maioria de seus membros eram 
espfritas, e que, em realidade, ali se fazia mais espiritismo do que qualquer outra 
coisa. «Seus guias, lemos, com efeito, em uma carta publicada por um orgao 
teosofista, sao elementares: Francisco o monge, M. Sheldon, e Abdallah Ben Yusuf, 
este ultimo antigo adepto arabe; sacrificam cabras; quiseram formar um cfrculo para 
obter informaqoes de uma maneira proibida. Ha tambem entre eles astrologos, e 
sectarios confessos do Hiram Buther» 89 . Este ultimo personagem tinha fundado em 
Boston uma «Fratemidade esoterica», que se dava como meta «o estudo e o 


87 Esta Ordem, sob cujos auspfcios funciona a «Associa9ao dos Camp-Meeting do Sion-Hill», em 
Arkansas, esta dirigida por um «Supremo Templo» que se reune anualmente nessa mesma localidade, e 
que esta composto de delegados «escolhidos pelos Raios da Luz» (sic). 

88 El Teosofismo, pp. 33-34 da ed. francesa. 

89 Lucifer, 15 dejunio de 1889. 



desenvolvimento do verdadeiro sentido interno da inspiragao divina, e a interpretagao 
de todas as escrituras»; as obras bastante numerosas que publicou nao contem nada 
serio. Entretanto, no exemplo que acabamos de dar, nao pode dizer-se que se trate de 
uma escola espfrita falando propriamente; mas se pode supor, seja que o espiritismo 
se infiltrou em uma organizagao preexistente, seja que nao se trate mais que um 
disfarce destinado a iludir por meio de um nome usurpado; em todo caso, se 
verdadeiramente nao for mais que espiritismo, isso ambicionaria afetar nao obstante 
que e outra coisa. Se citamos este caso, e para mostrar melhor todas as formas que um 
movimento como este e suscetfvel de tomar; e, a este proposito, lembraremos ainda a 
influencia que o espiritismo exerceu manifestamente sobre o ocultismo e o 
teosofismo, apesar do antagonismo aparente em que se encontra frente a estas escolas 
mais recentes, cujos fundadores e chefes, tendo sido primeiro espfritas em sua 
maioria, guardaram sempre algo de suas primeiras ideias. 



CAPfTULO II 
A INFLUENCIA DO MEIO 


Embora as teorias espfritas estejam extrafdas das «comunicagoes» dos pretensos 
«espfritos», estao sempre em relagao estreita com as ideias que tem curso no meio 
onde se elaboram; esta constatagao apoia fortemente a tese que temos exposto, e 
segundo a qual a principal fonte real destas «comunicagoes» se encontraria no 
«subconsciente» do medium e dos assistentes. Alem do mais, lembramos que pode 
formar uma sorte de combi n agao dos diversos «subconscientes» presentes, para dar 
ao menos a ilusao de uma «entidade coletiva»; dizemos a ilusao, porque sao so os 
ocultistas os quais, com sua mania de ver em tudo e por tudo «seres vivos» (e 
repreendem as religioes por seu pretenso antropomorfismo!), podem deixar-se 
apanhar nas aparencias ate acreditar que se trata de um ser verdadeiro. Seja como for, 
a formagao dessa «entidade coletiva», se se quiser conservar esta maneira de falar, 
explica o fato, observado por todos os espfritas, de que as «comunicagoes» sao tao 
mais claras e mais coerentes quando as sessoes se tem com maior regularidade e 
sempre com os mesmos assistentes; assim, insistem sobre estas condigoes, inclusive 
sem conhecer sua razao, e freqlientemente vacilam em admitir novos membros em 
grupos ja constitufdos, preferindo anima-los a formar outros grupos. Ademais, uma 
reuniao muito numerosa se prestaria mal ao estabelecimento de lagos solidos e 
duradouros entre seus membros. A influencia dos assistentes pode chegar muito longe 
e manifestar-se diferentemente como o faz nas «comunicagoes», se se acredita ao 
espfrita russo Aksakoff, segundo o qual o aspecto das «materializagoes» se modifica 
cada vez que se introduzem novos assistentes nas sessoes onde se produzem, embora 
continuem apresentando-se nao obstante sob a mesma identidade; naturalmente, este 
fato se explica para ele pelas apropriagoes que os «espfritos materializados» tiram dos 
«perispfritos» dos vivos, mas, quanto a nos, podemos ver af a realizagao de um tipo 
de «imagem composta» a qual cada um proporciona alguns tragos, operando uma 
fusao entre os produtos dos diversos «subconscientes» individuais. 

Bern entendido, nao exclufmos a possibilidade de agao de influences 
estrangeiras; mas, de uma maneira geral, essas influences, quaisquer que sejam, 
quando intervem, devem estar conforme com as tendencias dos agrupamentos onde se 
manifestem. Com efeito, e necessario que sejam atrafdas af por algumas afinidades; 
os espfritas, que ignoram as leis segundo as quais atuam estas influences, estao 
obrigados a recolher o que se apresente e nao podem determina-lo a seu gosto. Por 
outra parte, dissemos que as «influencias errantes» nao podem considerar-se como 
propriamente conscientes por si mesmas; e com a ajuda dos «subconscientes» 
humanos que se formam uma conscience temporaria, de sorte que, do ponto de vista 
das manifestagoes inteligentes, o resultado e aqui exatamente o mesmo do que 
quando nao ha mais que a agao das forgas exteriorizadas dos assistentes somente. A 
unica excegao que tera que fazer conceme a conscience reflexa que pode permanecer 
inerente a elementos psfquicos que tenham pertencido a seres humanos e atualmente 
em via de desagregagao; mas as respostas que provem desta fonte tem geralmente um 
carater fragmentario e incoerente, de sorte que os espfritas mesmos apenas se lhes 
prestam atengao; e, entretanto isso e tudo o que provem autenticamente dos mortos, 
embora o «espfrito» destes, ou seu ser real, nao esteja af certamente para nada. 



Todavia ha que se considerar outra coisa, cuja agao pode ser muito importante: 
sao os elementos tornados, nao dos assistentes imediatos, e sim do ambiente geral. A 
existencia de tendencias ou de correntes mentais cuja forga e predominante para uma 
epoca e para um pais determinado e bastante conhecida ordinariamente, ao menos 
vagamente, para que se possa compreender sem esforgo o que queremos dizer. Estas 
correntes atuam mais ou menos sobre todo o mundo, mas sua influencia e 
particularmente forte sobre os indivfduos que se podem chamar «sensitivos», e, entre 
os mediuns, esta qualidade e levada ao seu grau mais alto. Por outra parte, nos 
indivfduos normais, e principalmente no domfnio do «subconsciente» onde se exerce 
esta mesma influencia; assim, afirmar-se-a mais claramente quando o conteudo desse 
«subconsciente» aparega fora, assim como ocorre precisamente nas sessoes espfritas, 
e se devem referir a esta origem muitas dessas banalidades inverossfmeis que se 
expoem nas «comunicagoes». Nesta ordem, pode haver manifestagoes que parecem 
apresentar um maior interesse: ha ideias das quais se diz vulgarmente que estao «no 
ar», e se sabe que alguns descobrimentos cientfficos foram feitos simultaneamente 
por varias pessoas que trabalhavam independentemente umas das outras; se tais 
resultados jamais foram obtidos pelos mediuns, e porque, inclusive se receberem uma 
ideia deste genero, sao completamente incapazes de tirar partido dela, e tudo o que 
farao nesse caso sera expressa-la sob uma forma mais ou menos ridfcula, algumas 
vezes quase incompreensfvel, mas que provocara a ad mi rag ao dos ignorantes entre os 
quais o espiritismo recruta a imensa maioria de seus membros. Eis aqui, pois como 
explicar as «comunicagoes» de matiz cientffico ou filosofico, que os espfritas 
apresentam como uma prova da verdade de sua doutrina, quando o medium, ao ser 
muito pouco inteligente ou iletrado, parece-lhes evidentemente incapaz de ter 
inventado semelhantes coisas; e ainda devemos acrescentar que, em muitos casos, 
estas «comunicagoes» sao simplesmente o reflexo de leituras quaisquer, 
possivelmente incompreendidas, e que nao sao forgosamente as do medium mesmo. 
As ideias ou as tendencias mentais das quais falamos atuam um pouco a maneira das 
«influencias errantes», e inclusive esta denominagao e tao compreensiva que se pode 
fazer que entrem nela, como constituindo uma classe especial dessas influences: nao 
estao forgosamente incorporadas ao «subconsciente» dos indivfduos, podem 
permanecer tambem no estado de correntes mais ou menos indeterminadas (mas que, 
nem e preciso dizer, nao tern nada das correntes «flufdicas» dos ocultistas), e 
manifestar-se nao obstante nas sessoes espfritas. Com efeito, nestas sessoes, nao e 
somente o medium, e o grupo inteiro que fica em um estado de passividade ou, se se 
quiser, de «receptividade»; e o que lhe permite atrair as «influencias errantes» em 
geral, posto que seria incapaz de capta-las exercendo sobre elas uma agao positiva 
como o faz o mago. Esta passividade, com todas as conseqiiencias que entranha, e o 
maior de todos os perigos do espiritismo. Alias, sob esta relagao, e necessario 
acrescentar a isso o desequilfbrio e a dissociagao partial que estas praticas provocam 
nos elementos constitutivos do ser humano, e que, inclusive naqueles que nao sao 
mediuns, nao sao desdenhaveis: a fadiga sentida pelos simples assistentes depois de 
uma sessao o mostra suficientemente, e, a larga, os efeitos podem ser dos mais 
funestos. 

Ha outro ponto que requereria uma atengao muito particular: existem 
organizagoes que sao justamente o contrario dos grupos espfritas, no sentido de que se 
aplicam a provocar e a manter, de maneira consciente e voluntaria, certas correntes 
mentais. Se se considerar por uma parte tal organizagao, e por outra um grupo 
espfrita, ve-se o que podera produzir-se: alguem emitira uma corrente, a outra a 



recebera; ter-se-a assim um polo positivo e um polo negativo entre os quais se 
estabelecera uma sorte de «telegrafia psfquica», sobretudo se a organizagao 
considerada e capaz, nao so de produzir a corrente, mas tambem de dirigi-la. 
Ademais, uma explicagao deste genero e aplicavel aos fatos de «telepatia»; mas, 
nestes, a comunicagao se estabelece entre dois indivfduos, e nao entre duas 
coletividades, e, alem disso, o mais frequentemente e inteiramente acidental e 
momentanea, posto que nao e mais desejada por um lado que pelo outro. Ve-se que 
isto se relaciona com o que dissemos das origens reais do espiritismo e do papel que 
puderam jogar af homens vivos, sem que estes tenham parecido tomar a menor parte 
nisso: um movimento como este era eminentemente apropriado para servir a 
propagagao de certas ideias, cuja proveniencia podia permanecer inteiramente 
ignorada por aqueles mesmos que participariam dela; mas o inconveniente era que o 
instrumento assim criado podia encontrar-se tambem a merce de outras influences 
quaisquer, possivelmente inclusive opostas as que estavam em a<jao primitivamente. 
Nao podemos insistir mais sobre isto, nem dar aqui uma teoria mais completa desses 
centros de emissao mental aos quais fazemos alusao; embora seja bastante diffcil, e 
possfvel que o fagamos em outra ocasiao. Nao acrescentaremos mais que uma palavra 
sobre este ponto, a fim de evitar toda falsa interpreta$ao: quando se trata de explicar a 
«telepatia», os psiquistas citam algo que lembra ou se assemelha mais ou menos as 
«ondas hertzianas»; ha af, com efeito, uma analogia que pode ajudar, se nao a 
compreender as coisas, ao menos a representar-lhe em uma certa medida; mas, se se 
ultrapassarem os limites nos quais esta analogia e valida, ja nao se tern mais que uma 
imagem quase tao grosseira como a dos «fluidos», apesar de sua aparencia mais 
«cientffica»; na realidade, a natureza das formas de que se trata e essencialmente 
diferente da das forgas ffsicas. 

Mas voltemos para a influencia do meio considerado no caso mais geral: que esta 
influencia tenha atuado previamente sobre os espfritas mesmos, ou que tome corpo 
especialmente na ocasiao de suas sessoes, e a ela a que e necessario referir a maioria 
das variagoes que sofrem as teorias do espiritismo. E assim, por exemplo, como os 
«espfritos» sao «polfgamos» nos mormones, e como, em outros meios americanos, 
sao «neo-malthusianos»; e certo que a atitude das diversas fragoes a respeito da 
reencarna§ao se explica de uma maneira semelhante. Com efeito, vimos como esta 
ideia da reencarnagao tinha encontrado na Franga um meio inteiramente preparado 
para recebe-la e desenvolve-la; pelo contrario, se os espfritas anglo-saxoes a 
recha§aram, e, ao dizer de alguns, em razao de suas concepgoes «bfblicas». Para falar 
a verdade, este motivo nao aparece como absolutamente suficiente em si mesmo, 
posto que os espfritas franceses invocam o testemunho do Evangelho em favor da 
reencarnagao; e, em um meio protestante, sobretudo, as interpreta$oes mais 
fantasiosas podem dar-se livre curso. Somente, se os «espfritos» ingleses e 
americanos declararam que a reencarnagao esta em desacordo com a Bfblia (que pelo 
resto nao fala dela pela boa razao de que e uma ideia completamente moderna), e 
porque tal era o pensamento daqueles que lhes interrogavam; em caso contrario, 
teriam expressado certamente outra opiniao, e inclusive nao se cerceariam ante o fato 
de contribuir com textos em seu apoio, posto que os reencarnacionistas o fazem 
efetivamente. Ainda ha mais: parece que, na America particularmente, a reencarnagao 
e recha§ada porque a possibilidade de que seu espfrito volte para animar o corpo de 
um negro causa horror aos brancos! 90 Se os «espfritos» americanos tiverem adiantado 
um motivo parecido, nao e somente, como o dizem os espfritas franceses, porque nao 
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estivessem completamente «desprendidos» de seus danos terrestres; e porque nao 
eram mais que o reflexo da mentalidade daqueles que recebiam suas «mensagens», 
quer dizer, da mentalidade vulgar dos americanos; e a importancia dada as 
consideragoes dessa ordem mostra, alem disso, ate que ponto pode levar-se esse 
ridfculo sentimentalismo que e comum a todos os espfritas. Se hoje em dia houver 
espfritas anglo-saxoes que admitem a reencarnagao, e sob a influencia das ideias 
teosofistas; o espiritismo jamais faz outra coisa a nao ser seguir as correntes mentais, 
e nao pode em nenhum caso lhes dar nascimento, em razao dessa atitude de 
passividade que assinalamos. Alem do mais, as tendencias mais gerais do espiritismo 
sao as do espfrito moderno mesmo, como a crenga no progresso e na evolutjao, por 
exemplo; todo o resto vem de correntes mais particulares, que atuam nos meios 
menos extensos, mas, sobretudo, a maioria do tempo, atuam nos meios que se podem 
considerar como «medfocres» no que concerne a inteligencia e a instrugao. Deste 
ponto de vista, terei que precisar a fungao jogada pelas concep§oes que difundem as 
obras de vulgarizatjao cientffica; muitos espfritas pertencem a classe a qual se dirigem 
estas obras, e, se os houver cujo nfvel mental e ainda inferior, as mesmas ideias lhes 
chegam pela mediagao dos outros, ou as extraem simplesmente do ambiente. Quanto 
as ideias de uma ordem mais elevada, como nao sao intensificadas por uma 
semelhante expansao, nao vem nunca a refletir-se nas «comunica?6es» espfritas, e e 
melhor felicitar-se por isso, ja que o «espelho psfquico» que e um medium nao 
poderia mais que as deformar, e isso sem proveito para ninguem, posto que os 
espfritas sao perfeitamente incapazes de apreciar o que ultrapassa as concepgoes 
correntes. 

Quando uma escola espfrita tenha chegado a constituir uma semelhanga de 
doutrina, a fixar certas linhas maiores, as variagoes, no interior dessa escola, ja nao 
recaem a nao ser sobre pontos secundarios, mas, nesses limites, continuam seguindo 
as mesmas leis. Nao obstante, pode ocorrer que as «comunica£oes» persistam entao 
em traduzir uma mentalidade que e bem a da epoca em que esta escola se estabeleceu, 
porque essa permaneceu na mentalidade de seus membros, embora ja nao 
corresponda inteiramente ao ambiente. E o que se produziu para o kardecismo, que 
guardou sempre alguns tra<jos daqueles meios socialistas de 1848 nos quais nasceu; 
mas e necessario dizer tambem que o espfrito que animava aqueles meios nao 
desapareceu inteiramente, inclusive fora do espiritismo, e que lhes sobreviveu, sob 
formas diversas, em todas as variedades de «humanitarismo» que se desenvolveram 
depois. Mas o kardecismo permaneceu mais proximo das antigas formas, enquanto 
que outras etapas deste desenvolvimento se cristalizaram» em certo modo em 
movimentos «neo-espiritualistas» de data mais recente. Alem disso, as tendencias 
democraticas sao inerentes ao espiritismo em geral, e inclusive, de uma maneira mais 
ou menos acentuada, a todo «neo-espiritualismo»; isso e assim porque o espiritismo, 
ao refletir fielmente o espfrito moderno nisto como em muitas outras coisas, e e nao 
pode ser mais que um produto da mentalidade democratica; e, como se ha dito muito 
justamente, «a religiao do democrata, a unica heresia onde podia desembocar, em 
religiao, a democracia» 91 . Quanto as demais escolas «neo-espiritualistas», sao 
igualmente criagoes especificamente modernas, influenciadas, alias, de perto ou de 
longe, pelo espiritismo mesmo; mas, aquelas que admitem uma pseudo-iniciagao, por 
ilusoria que seja, e, por conseguinte uma certa hierarquia, sao menos logicas que o 
espiritismo, ja que, queira-se ou nao, ha nisso algo que e claramente contrario ao 
espfrito democratico. Sob esta relagao, mas em uma ordem de ideias um pouco 
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diferente, haveria um tema de precisoes bem curiosas em algumas atitudes 
contraditorias, como a dos ramos da m agon aria atual (sobretudo na Franga e em 
outros pafses chamados latinos) que, embora proclamem as pretensoes mais 
ferozmente democraticas, por isso nao conservam menos cuidadosamente a antiga 
hierarquia, sem dispor-se de sua incompatibilidade; e e precisamente esta 
inconsciencia da contradigao o que e digno, sobretudo de atrair a atengao daqueles 
que querem estudar os caracteres da mentalidade contemporanea; mas esta 
inconsciencia nao se manifesta possivelmente em nenhuma parte com tanta 
amplitude, se pode dizer-se, como nos espfritas e naqueles que tern com eles algumas 
afinidades. 

Em alguns razoes, a observagao do que acontece nos meios espfritas, pelas razoes 
que acabamos de expor, pode proporcionar indicagoes bastante claras sobre as 
tendencias que preponderam em um momento dado, por exemplo, no domfnio 
politico. Assim, os espfritas franceses permaneceram muito tempo, em sua grande 
maioria, apegados a concepgoes socialistas fortemente coloridas de 
internacionalismo; mas, alguns anos antes da guerra, produziu-se uma mudanga: a 
orientagao geral foi entao a de um radicalismo de tendencias patrioticas acentuadas; o 
unico nao variou nunca foi o anti-clericalismo. Hoje em dia, o internacionalismo 
reapareceu sob formas diversas: e naturalmente nos meios deste genero onde ideia 
como a da «Sociedade das Nagoes» deviam suscitar o maximo entusiasmo; e, por 
outra parte, entre os operarios que sao ganhos para o espiritismo, este veio a ser 
socialista, mas de um socialismo a nova moda, bem diferente do de 1848, que era o 
que se poderia denominar um socialismo de «pequena burguesia». Enfim, sabemos 
que se faz atualmente muito espiritismo em certos meios comunistas 92 , e estamos 
persuadidos de que todos os «espfritos» devem pregar af o bolchevismo; alias, sem 
isso nao poderiam encontrar o menor credito. 

Ao considerar as «comunicagoes» como acabamos de faze-lo, somente temos em 
vista as que se obtem fora de toda fraude, ja que as outras nao tern evidentemente 
nenhum interesse; a maioria dos espfritas e certamente de muito boa fe, e so os 
mediuns profissionais podem ser suspeitos «a priori», inclusive quando deram provas 
manifestas de suas faculdades. Pelo resto, as tendencias reais dos meios espfritas se 
mostram melhor nos pequenos grupos privados que nas sessoes dos mediuns de 
renome; ainda e preciso saber distinguir entre as tendencias gerais e as que sao 
proprias a tal ou a qual grupo. Estas ultimas se traduzem especialmente na escolha 
dos nomes sob os quais se apresentam os «espfritos», sobretudo aqueles que sao os 
«guias» titulados do grupo; sabe-se que sao geralmente nomes de personagens 
ilustres, o que faria acreditar que estes se manifestam com muita maior frequencia 
que outros e que adquiriram uma especie de ubiqliidade (teremos que fazer uma 
precisao analoga sobre o tema da reencarnagao), mas tambem que as qualidades 
intelectuais que possufam sobre esta terra diminufram penosamente. Em um grupo 
onde a religiosidade era a nota dominante, os «guias» eram Bossuet e Pio IX; em 
outros onde priva a literatura, sao grandes escritores, entre os quais o que se encontra 
o mais frequentemente e Victor Hugo, sem duvida porque tambem era espfrita. 
Somente, ha isto de curioso: no Victor Hugo, nao importa quern ou inclusive nao 


92 Lenin mesmo se declarou espfrita em uma conversant) com uma educadora parisiense que teve 
antigamente problemas com a justi9a; e diffcil saber se esta profissao de fe foi verdadeiramente 
sincera, ou se nao e preciso ver nela mais que um simples ato de cortesia com uma fervente espfrita; 
em todo caso, faz muito tempo que o espiritismo opera furiosamente na Russia, em todas as classes da 
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importa o que se expressava em verso de uma perfeita correqao, o que concorda com 
nossa explicaqao; dizemos nao importa o que, ja que recebia as vezes 
«comunica£6es» de entidades fantasiosas, como a «sombra do sepulcro» (e nao ha 
mais que dirigir-se a suas obras para ver sua proveniencia) 93 ; mas, no comum dos 
espfritas, Victor Hugo esqueceu ate as regras mais elementares da prosodia, se 
aqueles que lhe interrogarem as ignoram eles mesmos. Nao obstante, ha casos menos 
desfavoraveis: um antigo oficial (ha muitos entre os espfritas), que se tern feito 
conhecer por experiences de «fotografia do pensamento» cujos resultados sao ao 
menos contestaveis, esta firmemente convencido de que sua filha esta inspirada pelo 
Victor Hugo; esta pessoa possui efetivamente uma facilidade de versificagao pouco 
comum, e adquiriu inclusive alguma notoriedade, o que nao prova nada certamente, a 
menos de admitir com alguns espfritas que todas as predisposiqoes naturais se devem 
a uma influencia dos «espfritos», e que aqueles que fazem prova de alguns talentos 
desde sua juventude sao todos mediuns sem sabe-lo; outros espfritas, pelo contrario, 
nao querem ver nos mesmos feitos mais que um argumento em favor da 
reencarnagao. Mas voltemos para as assinaturas das «comunica 5 oes», e citemos o que 
diz sobre este ponto um psiquista pouco suspeito de parcialidade, o Dr. L. Moutin: 
«Um homem de ciencia nao estara satisfeito e estara longe de aprovar 
«comunica£6es» idiotas de Alexandre Magno, de Cesar, de Cristo, da Santa Virgem, 
de Sao Vicente de Paula, de Napoleao I, do Victor Hugo, etc., que sustentam que sao 
exatas uma multidao de pseudo-mediuns. O abuso dos grandes nomes e detestavel, ja 
que faz nascer o cepticismo. Freqlientemente demonstramos a esses mediuns que se 
equivocavam, ao fazer, aos supostos espfritos presentes, perguntas que aqueles 
deviam conhecer, mas que os mediuns ignoravam. Assim, por exemplo, Napoleao I ja 
nao se lembrava do Waterloo; sao Vicente de Paula ja nao sabia uma palavra de 
latim; Dante nao compreendia o italiano; Lamartine e Alfred de Musset eram 
incapazes de acoplar dois versos. Ao pegar esses espfritos em flagrante delito e ao 
fazer apalpar a verdade a esses mediuns, pens am voces que quebrantavamos sua 
convicqao? Nao, ja que o espirito guia sustentava que eramos de ma fe e que 
procuravamos impedir que se cumprisse uma grande missao, missao atribuida a seu 
medium. Conhecemos a varios desses grandes missionaries que terminaram sua 
missao em casas especiais!» 94 . Por seu lado, Papus diz isto: «Quando Sao Joao, a 
Virgem Maria ou Jesus Cristo vem a comunicar-se, procurem na assistencia a um 
crente catolico, e de seu cerebro e nao de outra coisa de onde saiu a ideia diretriz. De 
igual modo quando, assim como eu o vi, apresenta-se d’Artagnan, nao ha mais que 
ver (sic) que se trata de um entusiasta de Alexandre Dumas». A isto nao temos que 
fazer mais que duas correqoes: por uma parte, e necessario substituir o «cerebro» pelo 
«subconsciente» (estes «neo-espiritualistas» falam as vezes como puros 
materialistas); por outra, como os «crentes catolicos» propriamente ditos sao bem 
mais estranhos nos grupos espfritas, enquanto que as «comunica 5 oes» de Cristo ou 
dos Santos nao o sao, seria necessario falar somente de uma influencia de ideias 
catolicas, subsistentes no estado «subconsciente» naqueles mesmos que se acreditam 


93 Assinalamos a este proposito que o «Espfrito de verdade» (denominafao tirada do Evangelho) 
figura entre os assinantes do manifesto que serve de preambulo ao Livre de Esprits (o prefacio de 
l ’Evangile selon le Spiritisme leva esta mesma assinatura), e tambem que Victor Hennequin, um dos 
primeiros espfritas franceses, que ademais morreu louco, era inspirado pela «alma da terra», que lhe 
persuadiu de que tinha sido elevado a fila de «sub-deus» do planeta (Ver Eugene Nus, Choses de 
I’autre monde, P. 139); como os espfritas, que atribuem tudo aos «desencarnados», explicariam estas 
raridades? 
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completamente «liberados» delas; o matiz e bastante importante. Papus prossegue 
nestes termos: «Quando Victor Hugo deve fazer versos de treze pes ou a dar 
conselhos culinarios, quando M me Girardin deve declarar sua paixao postuma a um 
medium americano 95 , ha noventa possibilidades em cem de que se trate de um engano 
de interpretagao. O ponto de partida da ideia impulsora deve buscar-se muito 
proximo» 96 . Diremos mais claramente: nestes casos e em todos outros sem excegao, 
ha sempre um engano de interpretagao por parte dos espfritas; mas estes casos sao 
possivelmente aqueles onde se pode descobrir mais facilmente a origem verdadeira 
das «comunicagoes», por pouco que alguem se livre a uma pequena pesquisa sobre as 
leituras, os gostos e as preocupagoes habituais dos assistentes. Bern entendido, as 
«comunicagoes» mais extraordinarias por seu conteudo ou por sua proveniencia 
suposta nao sao as que os espfritas acolhem com menos respeito e solicitude; estas 
pessoas estao completamente cegadas por suas ideias preconcebidas, e sua 
credulidade parece nao ter limites, enquanto que sua inteligencia e seu discernimento 
sao do mais estreito; falamos da massa, ja que ha graus na cegueira. O fato de aceitar 
as teorias espfritas pode ser uma prova de estupidez ou somente de ignorancia; 
aqueles que estao no primeiro caso sao incuraveis, e nao se pode fazer outra coisa que 
lhes compadecer; quanto a aqueles que se encontram no segundo caso, nao e 
possivelmente o mesmo, e se pode procurar lhes fazer compreender seu engano, a nao 
ser que esteja tao enraizado neles que lhes haja imprimido uma deformagao mental 
irremediavel. 


95 Trata-se de Henry Lacroix, de quern falaremos mais adiante. 

96 Traite methodique de Science occulte, p. 847; cf. ibid. , p. 341. — Eis aqui ainda um exemplo 
chamado pelo Dunglas Home, e que pode contar-se certamente entre os mais extravagantes: «Nas 
notas de uma sessao tida em Napoles, entre os esprritos que se apresentaram ante tres pessoas, va a 
Margarida Pusterla, Dionisio da Siracusa, Cleopatra, Ricardo Coragao de Leao, Aladino, Belcadel, 
Guerrazzi, Manin e Vico; depois Abraham, Melchisedeq, Jacob, Moises, David, Senaquerib, Eliseo, 
Joaquin, Judith, Joel, Samuel, Daniel, Maria Madalena, Sao Pablo, Sao Pedro e San Juan, sem contar a 
outros, ja que se assegura nessas notas que os espiritos da Biblia vieram todos, uns depois de outros, a 
apresentar-se ante o Nazareno, precedido pelo Joao Batista» (Eles Lumieres et os Ombres du 
Spiritualisme, pp. 168-169). 



CAPITULO III 

IMORTALIDADE E SOBREVIVENCIA 


Entre outras pretensoes injustificadas, os espfritas tem a de proporcionar a «prova 
cientffica» ou a «demonstragao experimental da imortalidade da alma» 97 ; esta 
afirmagao implica um certo numero de equfvocos, que importa dissipar antes 
inclusive de discutir a hipotese fundamental da comunicagao com os mortos. 
Primeiro, pode haver um equfvoco referente a palavra «imortalidade» mesma, ja que 
esta palavra nao tem o mesmo sentido para todo mundo: o que os ocidentais chamam 
assim nao e o que os orientais designam por termos que podem nao obstante parecer 
equivalentes, que o sao inclusive as vezes exatamente se se atem so ao ponto de vista 
filologico. Assim, a palavra sanscrita amrita se traduz bem literalmente por 
«imortalidade», mas se aplica exclusivamente a um estado que e superior a toda 
mudanga, ja que a ideia de «morte» se estende aqui a uma mudanga qualquer. Os 
ocidentais, ao contrario, tem o habito de nao chamar «morte» mais que ao fim da 
existencia terrestre, e, alem disso, nao concebem apenas outras mudangas analogas, ja 
que parece que este mundo seja para eles o centro do Uni verso, enquanto que, para os 
orientais, nao representa mais que uma porgao infinitesimal dele; falamos aqui dos 
ocidentais modernos, ja que a influencia do dualismo cartesiano contribui nesta 
maneira tao restrita de considerar o Universo. E necessario insistir nisso tao mais 
quanto que estas coisas se ignoram geralmente, e, alem disso, estas consideragoes 
facilitarao enormemente a refutagao propriamente dita da teoria espfrita: do ponto de 
vista da metaffsica pura, que e o ponto de vista oriental, nao ha na realidade dois 
mundos, este e o «outro», correlativos e por assim dizer simetricos ou paralelos; ha 
uma serie indefinida e hierarquizada de mundos, quer dizer, de estados de existencia 
(e nao de lugares), em que este nao e mais que um elemento que nao tem nem mais 
nem menos importancia ou valor que nao importa qual outro, e que esta simplesmente 
no lugar que deve ocupar no conjunto, ao mesmo tftulo que todos outros. Por 
conseguinte, a imortalidade, no sentido que indicamos, nao pode ser alcangada no 
outro mundo» como o pensam os ocidentais, senao somente alem de todos os 
mundos, quer dizer, de todos os estados condicionados; concretamente, esta fora do 
tempo e do espago, e tambem de todas as condigoes analogas a estas; posto que e 
absolutamente independente do tempo e de todo outro modo possfvel da duragao, 
identifica-se a etemidade mesma. Isto nao quer dizer que a imortalidade tal como a 
concebem os ocidentais nao tenha tambem uma significagao real, mas e muito 
distinta: nao e em suma mais que uma prolongagao indefinida da vida, em condigoes 
modificadas e transpostas, mas que permanecem sempre comparaveis as da existencia 
terrestre; o fato mesmo de que se trate de uma «vida» o prova suficientemente, e ha 
que se precisar que esta ideia de «vida» e uma daquelas das quais os ocidentais se 
liberam mais dificilmente, inclusive quando nao professam a seu respeito o respeito 
supersticioso que caracteriza a alguns filosofos contemporaneos; e necessario 
acrescentar que nao escapam apenas mais facilmente ao tempo e ao espago, e, se nao 
escapar deles, nao ha metaffsica possfvel. A imortalidade, no sentido ocidental, nao 
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esta fora do tempo, segundo a concepgao ordinaria, e, inclusive segundo uma 
concepqao menos «simplista», nao esta fora de uma certa duraqao; e uma dura§ao 
indefinida, que pode chamar-se propriamente «perpetuidade», mas que nao tern 
nenhuma relagao com a etemidade, como o indefinido, que procede do finito por 
desenvolvimento, tampouco tern nada que ver com o Infinito. Esta concepqao 
corresponde efetivamente a uma certa ordem de possibilidades; mas a tradiqao 
extremo oriental, que se nega a confundi-la com a da imortalidade verdadeira, 
lembra-lhe somente o nome de «longevidade»; no fundo, nao e mais que uma 
extensao da que sao suscetfveis as possibilidades da ordem humana. Alguem se 
dispoe disso facilmente quando se pergunta o que e i mortal em um e outro caso: no 
sentido metaffsico e oriental, e a personalidade transcendente; no sentido filosofico- 
teologico e ocidental, e a individualidade humana. Nao podemos desenvolver aqui a 
distinqao essencial da personalidade e da individualidade; mas, sabendo muito bem 
qual e o estado de espfrito de muitas pessoas, temos que dizer expressamente que 
seria em vao procurar uma oposiqao entre as duas concepqoes de que acabamos de 
falar, ja que, ao ser de ordem totalmente diferente, nem se excluem nem se 
confundem. No Universo, ha lugar para todas as possibilidades, a condiqao de que se 
saiba por cada uma delas em sua categoria verdadeira; desgragadamente, nao e o 
mesmo nos sistemas dos filosofos, mas isso e uma contingencia em que seria um 
grande engano imiscuir-se. 

Quando se trata de «provar experimentalmente a imortalidade», nao ha que se 
dizer que nao poderia tratar-se de maneira nenhuma da imortalidade metaffsica: por 
definigao mesma, essa esta alem de toda experiencia possfvel; alem de que, os 
espfritas nao tern a menor ideia dela, de sorte que nao ha lugar a discutir sua 
pretensao mais que se colocando unicamente no ponto de vista da imortalidade 
entendida no sentido ocidental. Inclusive deste ponto de vista, a «demonstragao 
experimental de que falam aparece como uma impossibilidade, por pouco que se 
queira refletir nisso um instante; nao insistiremos sobre o emprego abusivo que se faz 
da palavra «demonstragao»: a experiencia e incapaz de «demonstrar» propriamente 
algo, no sentido rigoroso deste termo, o que existe em matematica, por exemplo. Mas 
voltemos para nosso assunto, e observemos somente que e uma estranha ilusao, 
propria ao espfrito moderno, a que consiste em fazer intervir a ciencia, e 
especialmente a ciencia experimental, em coisas onde nao tern nada que fazer, e 
acreditar que sua competencia pode estender-se a tudo. Os modemos, ebrios pelo 
desenvolvimento que chegaram a dar a este domfnio muito particular, e havendo-se 
aplicado a ele tao exclusivamente que ja nao veem nada fora, chegaram muito 
naturalmente a desconhecer os limites no interior dos quais a experimentagao e 
valida, e alem dos quais nao pode dar nenhum resultado; falamos aqui da 
experimenta§ao em seu sentido mais geral, sem nenhuma restrigao, e, bem entendido, 
estes limites serao ainda mais estreitos se nao se considerarem mais que as 
modalidades bastante pouco numerosas que constituem os metodos reconhecidos e 
postos em uso pelos sabios ordinarios. Ha precisamente, no caso que nos ocupa, um 
desconhecimento dos limites da experimentagao; encontraremos outro exemplo a 
proposito das pretensas provas da reencarnaqao, exemplo possivelmente mais 
sobressalente ainda, ou ao menos de aparencia mais singular, e que nos dara a ocasiao 
de completar estas con si derates nos colocando em um ponto de vista um pouco 
diferente. 

A experiencia nao incide nunca mais que sobre feitos particulares e determinados, 
que tern lugar em um ponto definido do espago e em um momento igualmente 



definido do tempo; ao menos, tais sao todos os fenomenos que podem ser o objeto de 
uma constatagao experimental dita «cientffica» (e e isto o que entendem tambem os 
espfritas). Isto se reconhece bastante ordinariamente, mas a pessoa se equivoca 
possivelmente mais facilmente sobre a natureza e o alcance das generalizagoes as 
quais a experiencia pode dar lugar legitimamente (e que, alem disso, a ultrapassam 
grandemente): estas generalizagoes nao podem recair mais que sobre classes ou 
conjuntos de fatos, dos quais cada um, tornado a parte, e tao particular e tao 
determinado como aquele sobre o qual se tenham feito as constatagoes das quais se 
generalizam assim os resultados, de sorte que esses conjuntos nao sao indefinidos 
mais que numericamente, em tanto que conjuntos, nao quanto a seus elementos. O 
que queremos dizer, e isto: jamais se esta autorizado a concluir que o que se constatou 
em um certo lugar da superffcie terrestre se produz similarmente em todo outro lugar 
do espago, nem que um fenomeno que se observou em uma duragao muito limitada e 
suscetivel de prolongar-se durante uma duragao indefinida; naturalmente aqui nao 
temos que sair do tempo e do espago, nem que considerar outra coisa que fenomenos, 
quer dizer, aparencias ou manifestagoes exteriores. E, pois necessario saber distinguir 
entre a experiencia e sua interpretagao: os espfritas, assim como os psiquistas, 
constatam certos fenomenos, e nao pensamos discutir a descrigao que dao deles; e a 
interpretagao dos espfritas, quanto a causa real destes fenomenos, a que e 
radicalmente falsa. Admitamos nao obstante, por um instante, que essa explicagao 
seja correta, e que o que se manifeste seja verdadeiramente um ser humano 
«desencarnado»; se seguira necessariamente que esse ser seja imortal, quer dizer, que 
sua existencia postuma tenha uma duragao realmente indefinida? Ve-se sem esforgo 
que ha nisso uma extensao ilegftima da experiencia, consistente em atribuir a 
indefinigao temporaria a um fato constatado para um tempo definido; e, inclusive 
aceitando a hipotese espfrita, isso somente bastaria para reduzir sua importancia e seu 
interesse a proporgoes bastante modestas. A atitude dos espfritas que imaginam que 
suas experiencias estabelecem a imortalidade nao esta melhor fundada logic amente 
do que o estaria a atitude de um homem que, nao tendo visto morrer jamais a um ser 
vivo, afirmasse que um tal ser deve continuar existindo indefinidamente nas mesmas 
condigoes, pela unica razao de que teria constatado essa existencia em um certo 
intervalo; e isto, repetimo-lo, sem prejulgar nada da verdade ou da falsidade do 
espiritismo mesmo, posto que nossa comparagao, por ser inteiramente justa, supoe 
implicitamente sua verdade. 

Nao obstante, ha espfritas que perceberam mais ou menos claramente do que 
havia nisso de ilusorio, e que, para fazer desaparecer este sofisma inconsciente, 
renunciaram a falar de imortalidade para nao falar mais que de «sobrevida» ou de 
«sobrevivencia»; escapam assim, reconhecemo-lo de boa vontade, as objegoes que 
acabamos de formular. Nao queremos dizer que estes espfritas, em geral, nao estao 
tao persuadidos como os outros da imortalidade, que nao creiam como eles na 
perpetuidade da «sobrevivencia»; mas esta crenga tern entao o mesmo carater que nos 
nao espfritas, ja nao difere sensivelmente do que pode ser, por exemplo, para os 
membros de uma religiao qualquer, salvo em que, para apoia-la, adiciona-se as razoes 
ordinarias o testemunho dos «espfritos»; mas as afirmagoes destes estao sujeitas a 
caugao, ja que, aos olhos dos espfritas mesmos, podem nao ser freqlientemente mais 
que o resultado das ideias que tinham sobre esta terra: se um espfrita «imortalista» 
explicar desta maneira as «comunicagoes» que negam a imortalidade (ja que os ha), 
em virtude de que princfpio dara mais autoridade as que a afirmam? No fundo, e 
simplesmente porque estas ultimas estao de acordo com suas proprias convicgoes; 



mas ainda e necessario que estas convicqoes tenham outra base, que sejam 
estabelecidas independentemente de sua experiencia, e, por conseguinte fundadas 
sobre razoes que ja nao sao mais especialmente proprias ao espiritismo. Em todo 
caso, basta-nos constatar que ha espfritas que sentem a necessidade de renunciar a 
pretensao de provar «cientificamente» a imortalidade: e ja um ponto adquirido a ter 
em conta, e inclusive um ponto importante para determinar exatamente o alcance da 
hipotese espirita. 

A atitude que acabamos de definir em ultimo lugar e tambem a dos filosofos 
contemporaneos que tern tendencias mais ou menos marcadas para o espiritismo; a 
unica diferenga e que estes filosofos poem em condicional o que os espfritas afirmam 
categoricamente; em outros termos, uns se contentam falando da possibilidade de 
provar experimentalmente a sobrevivencia, enquanto que os outros consideram a 
prova como ja feita. M. Bergson, imediatamente antes de escrever a frase que 
reproduzimos mais atras, e onde considera precisamente esta possibilidade, reconhece 
que a «imortalidade mesma nao poderia ser provada experimentalmente»; assim, sua 
posiqao e clara a este respeito; e, no que concerne a sobrevivencia, leva a prudencia 
ate falar somente de «probabilidade», possivelmente porque se da conta, ate um certo 
ponto, de que a experimental nao da verdadeiras certezas. Somente, embora reduza 
assim o valor da prova experimental, encontra que «seria ja algo», que «seria 
inclusive muito»; aos olhos de um metaffsico, ao contrario, e inclusive sem contribuir 
tantas restriqoes, isso seria muito pouco, por nao dizer que seria inteiramente 
desdenhavel. Com efeito, a imortalidade no sentido ocidental e ja um algo 
completamente relativo, que, como tal, nao se refere ao domfnio da metaffsica pura; o 
que dizer entao de uma simples sobrevivencia? Inclusive fora de toda consideraqao 
metaffsica, nao vemos o bem que possa haver, para o homem, um interesse capital em 
saber, de maneira mais ou menos provavel ou inclusive certa, que pode contar com 
uma sobrevivencia que nao e possivelmente mais que «por um tempo x». Pode isto ter 
para ele muito mais importance que saber mais ou menos exatamente o que durara 
sua vida terrestre, da qual nao lhe representa assim mais que uma prolongaqao 
indeterminavel? Ve-se quanto difere isto do ponto de vista propriamente religioso, 
que contaria como nada uma sobrevivencia que nao estivesse assegurada a 
perpetuidade; e, na chamada que o espiritismo faz a experiencia nesta ordem de 
coisas, pode-se ver, dadas as consequencias que resultam disso, uma das razoes (e 
esta longe de ser a unica) pelas quais jamais sera mais que uma pseudo-religiao. 

Vamos assinalar ainda outro lado da questao: para os espfritas, qualquer que seja 
o fundamento de sua cren$a na imortalidade, tudo o que sobrevive no homem e 
imortal; o que sobrevive, e, recordamo-lo, o conjunto constitufdo pelo «espfrito» 
propriamente dito e pelo «perispfrito» que e inseparavel dele. Para os ocultistas, o que 
sobrevive, e igualmente o conjunto do «espfrito» e do «corpo astral»; mas, neste 
conjunto, so o «espfrito» e imortal, e o «corpo astral» e perecfvel 98 ; e nao obstante, 
ocultistas e espfritas pretendem igualmente apoiar suas afirmaqoes sobre a 
experiencia, que mostraria assim a uns a dissolugao do «organismo invisfvel» do 
homem, enquanto que os outros nao teriam tido jamais a ocasiao de constatar nada 
semelhante. Segundo a teoria ocultista, haveria uma «segunda morte», que seria sobre 
o «plano astral» o que a morte no sentido ordinario e sobre o «plano ffsico»; e os 
ocultistas estao bem forqados a reconhecer que os fenomenos psfquicos nao poderiam 
provar em todo caso a sobrevivencia mais alem do «plano astral». Estas divergences 
mostrariam a pouca solidez das pretensas provas experimentais, ao menos no que 
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concerne a imortalidade, se houvesse ainda necessidade delas depois das demais 
razoes que demos, e que pelo resto sao muito mais decisivas a nossos olhos, posto 
que estabelecem sua completa inutilidade. Apesar de tudo, nao carece de interesse 
constatar que, em duas escolas de experimentadores que se colocam na mesma 
hipotese, o que e imortal para a uma nao o e para a outra. E necessario acrescentar, 
alem disso, que a questao se encontra ainda complicada, tanto para os espiritas como 
para os ocultistas, pela introdugao da hipotese da reencarnagao: a «sobrevivencia» 
considerada, e cujas condigoes sao diversamente descritas pelas diferentes escolas, 
nao representa naturalmente mais que o perfodo intermediario entre duas vidas 
terrestres sucessivas, posto que, a cada nova «encarnagao», as coisas devem 
evidentemente reencontrar-se no mesmo estado que na precedente. Por conseguinte, e 
sempre, em resumo, de uma «sobrevivencia» provisoria do que se trata, e, em 
definitiva, a questao permanece sem resolugao: efetivamente, nao pode dizer-se que 
essa altemancia regular de existences terrestres e ultraterrestres deva continuar-se 
indefinidamente; as diferentes escolas poderao discutir sobre isto, mas nao e a 
experiencia a que vira nunca as desempatar. Assim, se a questao e prorrogada, nem 
por isso esta resolvida, e a mesma duvida subsiste sempre quanto ao destino final do 
ser humano; ao menos, isto e o que deveria confessar um reencarnacionista que 
quisesse permanecer consequente consigo mesmo, ja que sua teoria e mais incapaz 
que toda outra de contribuir aqui com uma solugao, sobretudo se pretender ater-se ao 
terreno da experience; existem os que acreditam ter encontrado provas experimentais 
da reencarnagao, mas isso e outro assunto, que examinaremos mais adiante. 

O que se ha que reter, e que o que os espiritas dizem da «sobrevida» ou da 
«sobrevivencia» se aplica essencialmente, para eles, ao intervalo compreendido entre 
duas «encarnagoes». Esta e a condigao dos «espfritos» cujas manifestagoes acreditam 
observar; e o que chamam a «erraticidade», ou tambem a vida «no espago», como se 
nao fora tambem no espago onde se desenvolve a existence terrestre! Um termo 
como o de «sobrevida» e muito apropriado para designar sua concepgao, ja que e 
literalmente a de uma vida continuada, e em condigoes tao proximas como e possfvel 
as da vida terrestre. Neles, nao ha essa transposigao que permite a outros conceber a 
«vida futura» e inclusive perpetua de uma maneira que responde a uma possibilidade, 
qualquer que seja, alem disso, o lugar que ocupe essa possibilidade na ordem total; ao 
contrario, a «sobrevida», tal como a representam, nao e mais que uma 
impossibilidade, porque, ao transportar tais quais a um estado as condigoes de outro 
estado, implica um conjunto de elementos incompatfveis entre eles. Esta suposigao 
impossfvel e ademais absolutamente necessaria ao espiritismo, porque, sem ela, as 
comunicagoes com os mortos nao seriam nem sequer concebfveis; para poder 
manifestar-se como se supoe que o fazem, e necessario que os «desencarnados» 
estejam muito perto dos vivos sob todas as relagoes, e que a existencia de uns se 
parega singularmente a dos outros. Esta similitude e levada a um grau apenas 
acreditavel, e que mostra ate a evidencia que as descrigoes dessa «sobrevida» nao sao 
mais que um simples reflexo das ideias terrestres, um produto da imaginagao 
«subconsciente» dos espiritas mesmos; pensamos que e bom nos deter alguns 
instantes sobre este lado do espiritismo, que nao e um dos menos ridfculos. 



CAPfTULO IV 


AS REPRESENTAgOES DA SOBREVIDA 


Conta-se que alguns selvagens representam a existencia postuma sobre o modelo 
exato da vida terrestre: o morto continuara cumprindo as mesmas agoes, cagando, 
pescando, fazendo a guerra, entregando-se em uma palavra a todas suas ocupagoes 
habituais, sem esquecer as de beber e de comer; e ninguem se priva, bem entendido, 
de fazer observar quao ingenuas e grosseiras sao semelhantes concepgoes. Para falar a 
verdade, convem desconfiar sempre um pouco do que se conta sobre os selvagens, e 
isso por varias razoes: primeiro, os relatos dos viajantes, fonte unica de todas essas 
historias, sao freqlientemente fantasiosos; depois, alguem que acredita contar 
fielmente o que viu e ouviu pode nao obstante nao ter compreendido nada, e, sem 
dispor-se disso, substituir os fatos por sua interpretagao pessoal; finalmente, ha 
sabios, ou supostos tais, que vem ainda a sobrepor a tudo isso sua propria 
interpretagao, resultado de ideias preconcebidas: o que se obtem por esta ultima 
elaboragao, nao e o que pensam os selvagens, senao o que devem pensar conforme a 
tal teoria «antropologica» ou «sociologica». Em realidade, as coisas sao menos 
simples, ou, se se preferir, sao complicadas de maneira muito diferente, porque os 
selvagens, como os civilizados, tern maneiras de pensar que lhes sao particulares, e 
que, por conseguinte, sao dificilmente acessrveis aos homens de outra raga; e, com os 
selvagens, tem-se poucos recursos para lhes compreender e para assegurar que lhes 
compreende bem, porque, geralmente, apenas sabem explicar o que pensam, 
admitindo que eles mesmos se deem conta disso. No que concerne a assergao que 
contavamos faz um momento, pretende-se apoia-la sobre um certo numero de feitos 
que nao provam absolutamente nada, como os objetos que se depositam junto aos 
mortos, as oferendas de alimento que se fazem sobre as tumbas, etc.; ritos 
inteiramente semelhantes existiram ou existem ainda em povos que nao sao de 
nenhum modo selvagens, e nao correspondem neles a essas concepgoes grosseiras das 
que se acredita que sao um indrcio, porque sua verdadeira significagao e muito 
diferente da que lhes atribuem os sabios europeus, e porque, em realidade, concernem 
unicamente a alguns elementos inferiores do ser humano. Somente, os selvagens, que 
para nos nao sao «primitivos», mas sim, ao contrario, degenerados, podem ter 
conservado alguns ritos sem compreende-los, e isso desde tempos muito remotos. A 
tradigao, cujo sentido se perdeu, teve seu lugar tornado entre eles pela rotina, ou pela 
«superstigao» no sentido etimologico da palavra. Nestas condigoes, nao vemos 
nenhum inconveniente em que algumas tribos ao menos (e necessario nao generalizar 
muito) tenham chegado a conceber a vida futura quase como se diz; mas nao ha 
necessidade de ir tao longe para encontrar, e de uma maneira muito mais certa, 
concepgoes, ou melhor, representagoes que sejam exatamente essas. Primeiro, seriam 
encontradas muito provavelmente, em nossa epoca tanto como em toda outra, nas 
classes inferiores dos povos que mais se gabam de sua civilizagao: se se buscassem 
exemplos entre os camponeses dos diversos pafses da Europa, estamos persuadidos de 
que a colheita nao deixaria de ser abundante. Mas ha mais: nos mesmos parses, os 
exemplos mais claros, os que revestem as formas mais precisas em sua grosseria, nao 
os proporcionariam talvez os iletrados, mas sim gente que possui uma certa instrugao, 
entre os quais alguns que se consideram inclusive usualmente como «intelectuais». 
Com efeito, em nenhuma parte as representagoes do genero especial de que se trata se 



afirmaram nunca com tanta forga como nos espfritas; ha nisso um curioso tema de 
estudos, que nos permitimos recomendar aos sociologos, que, af ao menos, nao 
correrao o risco de um engano de interpretagao. 

Para comegar, nao poderiamos fazer nada melhor que citar aqui alguns extratos do 
Allan Kardec mesmo; e eis aqui primeiro o que diz sobre o tema do «estado de 
confusao» que segue imediatamente a morte: «Esta confusao apresenta circunstancias 
particulares, segundo o carater dos indivfduos e sobretudo segundo o genero de 
morte. Nas mortes violentas, por suicfdio, suplfcio, acidente, apoplexia, feridas, etc., o 
espfrito esta surpreso, sentido saudades, e nao acredita estar morto; sustenta-o com 
obstinagao; nao obstante ve seu corpo, sabe que esse corpo e o seu, e nao compreende 
que esta separado dele; vai junto as pessoas que queria, fala-lhes, e nao concebe por 
que nao lhe ouvem. Esta ilusao dura ate o inteiro desprendimento do perispfrito; 
somente entao o espfrito se reconhece e compreende que nao forma parte dos vivos. 
Este fenomeno se explica facilmente. Surpreso de improviso pela morte, o espfrito 
esta aturdido pela brusca mudanga que se operou nele; para ele, a morte e ainda 
sinonimo de destruigao, de aniquilamento; agora bem, como pensa, como ve, como 
ouve, para si mesmo nao esta morto; o que aumenta sua ilusao, e que se ve um corpo 
semelhante ao precedente pela forma, mas cuja natureza eterea ainda nao teve tempo 
de estudar; cre-lhe solido e compacto como o primeiro; e quando se chama sua 
atengao sobre este ponto, se estranha de nao poder apalpar-se... Alguns espiritos 
apresentam esta particularidade embora a morte nao tenha chegado de improviso; mas 
e sempre mais geral entre os que, embora doentes, nao pensavam morrer. Ve-se entao 
o singular espetaculo de um espfrito assistindo a seu enterro como ao de um estranho, 
e falando dele como de uma coisa que nao lhe conceme, ate o momento em que 
compreende a verdade... No caso de morte coletiva, observou-se que todos os que 
perecem ao mesmo tempo nao se veem de novo sempre imediatamente. Na confusao 
que segue a morte, cada um vai para seu lado, ou nao se preocupa mais que daqueles 
que o interessam»". Eis aqui agora o que concerne ao que poderia chama-la vida 
diaria dos «espfritos»: «A situagao dos espfritos e sua maneira de ver as coisas variam 
ao infinite em razao do grau de seu desenvolvimento moral e intelectual. Os espfritos 
de uma ordem elevada nao fazem geralmente sobre a terra mais que estadias de curta 
duragao; tudo o que se faz aqui e tao mesquinho em comparagao as grandezas do 
infinite (sic), as coisas as que os homens dao mais importancia sao tao pueris a seus 
olhos, que encontram nelas poucos atrativos, a menos que lhes chame em vistas a 
concorrer ao progresso da humanidade. Os espfritos de uma ordem media 
permanecem aqui mais freqlientemente, embora considerem as coisas de um ponto de 
vista mais elevado que enquanto viviam. Os espfritos vulgares sao em certo modo 
sedentarios nesta terra e constituem a massa da populagao ambiente do mundo 
invisfvel; conservaram quase as mesmas ideias, os mesmos gostos e as mesmas 
inclinagoes que tinham sob seu envoltorio corporal; mesclam-se a nossas reunioes, a 
nossos assuntos, a nossos entretenimentos, nos quais tomam uma parte mais ou 
menos ativa, segundo seu carater. Nao podendo satisfazer suas paixoes, gozam 
daqueles que se abandonam a eles e lhes excitam. No numero, ha-os mais serios que 
veem e observam para instruir-se e aperfeigoar-se» 100 . Parece que os «espfritos 
errantes», quer dizer, aqueles que esperam uma nova encarnagao, instruem-se «vendo 
e observando o que acontece nos lugares que percorrem», e tambem «escutando os 
discursos dos homens iluminados e as opinioes dos espfritos mais elevados que eles, o 
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que lhes da ideias que nao tinham» 101 . As peregrinagoes destes «espfritos errantes», 
por instrutivas que sejam, tem o inconveniente de ser quase tao fatigantes como as 
viagens terrestres; mas «ha mundos particularmente afeitos aos seres errantes, 
mundos nos quais podem habitar temporariamente, especies de acampamentos, de 
campos para repousar de uma erraticidade muito larga, estado sempre um pouco 
penoso. Sao posiqoes intermediarias entre os outros mundos, graduadas segundo a 
natureza dos espmtos que podem transladar-se a eles, e estes gozam ali de um bem- 
estar mais ou menos grande» 102 . Todos os «espfritos» nao podem ir por toda parte 
indiferentemente; eis aqui como explicam eles mesmos as relaqoes que tem entre si: 
«Os espmtos das diferentes ordens se veem, mas se distinguem os uns dos outros. 
evitam-se ou se aproximam, segundo a analogia ou antipatia de seus sentimentos, de 
igual modo que isso tem lugar entre vos. E todo um mundo do qual o seu e o reflexo 
obscurecido 103 . Os da mesma categoria se reunem por uma sorte de afinidade e 
formam grupos ou famflias de espmtos unidos pela simpatia e a meta que se 
propoem: os bons pelo desejo de fazer o bem, os maus pelo desejo de fazer o mal, a 
vergonha de suas faltas e a necessidade de encontrar-se entre seres semelhantes a eles. 
Tal como uma grande cidade onde os homens de todas as categorias e de todas as 
condiqoes se veem e se encontram sem confundir-se; onde as sociedades se formam 
pela analogia dos gostos; onde o vfcio e a virtude se acotovelam sem dizer-se nada... 
Os bons vao por toda parte, e e necessario que seja assim para que possam exercer 
sua influencia sobre os maus; mas as regioes habitadas pelos bons estao proibidas aos 
espmtos imperfeitos, a fim de que estes nao possam contribuir ali o transtorno das 
mas paixoes... Os espmtos se veem e se compreendem; a palavra e material: e o 
reflexo do espmto. O fluido universal estabelece entre eles uma comunicaqao 
constante; e o vefculo da transmissao do pensamento, como para vos oareo vefculo 
do som; uma sorte de telegrafo universal que enlaqa todos os mundos, e permite aos 
espmtos comunicar-se de um mundo a outro... Constatam sua individualidade pelo 
perispfrito que faz deles seres distintos uns para os outros, como o corpo entre os 
homens» 104 . Nao seria diffcil multiplicar estas entrevistas, acrescentar textos que 
mostram que os «espfritos» intervem em quase todos os acontecimentos da vida 
terrestre, e outros que precisam tambem as «ocupa 5 oes e missoes dos espmtos»; mas 
isso se tornaria logo fastidioso; ha poucos livros cuja leitura seja tao insuportavel 
como os da literatura espfrita em geral. Parece-nos que os extratos precedentes podem 
prescindir de todo comentario; faremos destacar somente, porque e particularmente 
importante e sai a cada instante, a ideia de que os «espfritos» conservam todas as 
sensaqoes dos vivos; a unica diferenga e que nao lhes chegam ja por orgaos especiais 
e localizados, mas sim pelo «perispfrito» inteiro; e as faculdades mais materiais, as 
mais evidentemente dependentes do organismo corporal, como a percepgao sensfvel, 
consideram-se como «atributos do espfrito», que «formam parte de seu ser» 105 . 

Depois de Allan Kardec, e bom citar ao mais «representativo» de seus discfpulos 
atuais, M. Leon Denis: «Os espmtos de ordem inferior, envoltos em fluidos espessos, 
sofrem as leis da gravitaijao e sao atraidos para a materia... Enquanto que a alma 
purificada percorre a vasta e radiante extensao, reside a seu gosto sobre os mundos e 
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apenas se vir limites a seu voo, o espfrito impuro nao pode afastar-se da vizinhanga 
dos globos materiais... A vida do espirito avan 9 ado e essencialmente ativa, embora 
sem fadigas. As distancias nao existem para ele. Translada-se com a rapidez do 
pensamento. Seu envoltorio, semelhante a um vapor ligeiro, adquiriu tal sutileza que 
sucede invisfvel aos espfritos inferiores. Ja nao ve, ouve, cheira, e recebe pelos orgaos 
materiais que se interpoem entre a natureza e nos e interceptam o passo da maioria 
das sensagoes, senao diretamente, sem intermediary, por todas as partes de seu ser. 
Assim suas percepgoes sao muito mais claras e multiplicadas que as nossas. O 
espfrito elevado nada em certo modo no seio de um oceano de sensagoes deliciosas. 
Quadros cambiantes se desembrulham ante sua vista, harmonias suaves lhe balangam 
e encantam. Para ele, as cores sao perfumes, os perfumes sao sons. Mas por deliciosas 
que sejam suas impressoes, pode subtrair-se a elas e recolher-se a vontade, 
envolvendo-se em um veu flufdico, isolando-se no seio dos espagos. O espfrito 
avangado esta liberado de todas suas necessidades corporais. O alimento e o sono nao 
tern para ele nenhuma razao de ser... Os espiritos inferiores levam com eles, alem da 
tumba, seus habitos, suas necessidades, suas preocupagoes materiais. Nao podendo 
elevar-se por cima da atmosfera terrestre, voltam para participar da vida dos 
humanos, para mesclar-se em suas lutas, em seus trabalhos, em seus prazeres... Se 
encontram na erraticidade multidoes imensas a busca de um estado melhor que lhes 
foge... E em certo modo o vestibulo dos espagos luminosos, dos mundos melhores. 
Todos passam por ele, todos residem nele, mas para elevar-se mais alto... Todas as 
regioes do Universo estao povoadas de espfritos muito laboriosos. Por toda parte 
multidoes, enxames de almas sobem, descendem, agitam-se no seio da luz ou nas 
regioes obscuras. Sobre um ponto, formam-se auditorios para receber as instrugoes de 
espfritos elevados. Mais a frente, formam-se grupos para festejar a um recem- 
chegado. Em outra parte, outros espfritos combinam os fluidos, emprestam-lhes mil 
formas, mil tinturas fundidos e maravilhosos, preparam-nos para os usos sutis que 
lhes destinam os genios superiores. Outras multidoes se apertam ao redor dos globos 
e lhes seguem em suas revolugoes, multidoes sombrias, transtornadas, que influem 
sem sabe-lo sobre os elementos atmosfericos... O espirito, posto que e fluidico ele 
mesmo, atua sobre os fluidos do espago. Pelo poder de sua vontade, combina-os, 
dispoe-nos a sua guisa, eles disposta as cores e as formas que respondem a seu 
encargo. E pela mediagao destes fluidos como se executam obras que desafiam toda 
comparagao e toda analise: quadros cambiantes, luminosos; reproduces de vidas 
humanas, vistas de fe e de sacrificio, apostolados dolorosos, dramas do infinito... E 
nas mansoes flufdicas onde se desdobram as pompas das festas espirituais. Os 
espfritos puros, deslumbrantes de luz, agrupam-se por famflias. Seu brilho, os matizes 
variados de seus envoltorios, permitem medir sua elevagao, determinar seus 
atributos... A superioridade do espirito se reconhece em sua vestimenta flufdica. E 
como um envoltorio tecido com os meritos e as qualidades adquiridas na sucessao de 
suas existences. Apagada e sombria para a alma inferior, sua brancura aumenta na 
proporgao dos progressos realizados e sucede cada vez mais pura. Brilhante ja no 
espfrito elevado, despede nas almas superiores um fulgor insustentavel» 106 . E que nao 
se diga que isso nao sao mais que maneiras de falar mais ou menos figuradas; para os 
espfritas, tudo isso deve tomar-se rigorosamente ao pe da letra. 

Por extravagantes que sejam as concepgoes dos espfritas franceses sobre o tema 
da «sobrevida», parece que ainda sao ultrapassadas pelas dos espfritas anglo-saxoes, e 
por tudo o que estes contam das maravilhas do Summerland ou «pafs do verao», 
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como eles chamam a «morada dos espfritos». Hao dito em outra parte que os 
teosofistas criticam as vezes severamente esta estupidez, no qual nao carecem de 
razao: e assim como M me Besant fala da mais grosseira de todas as representagoes, a 
do Summerland moderno, com seus “espiritos maridos”, seus “espiritos mulheres”, 
seus “espiritos filhos”, que vao a escola e a universidade e que sucedem espiritos 
adultos» 107 . Isto e muito justo, certamente, mas a gente pode perguntar-se se os 
teosofistas tern o direito a mofar-se assim dos «espiritualistas»; se julgara disso por 
estas poucas entrevistas que tomamos a outro teosofista eminente, M. Leadbeater: 
«depois da morte, ao chegar ao piano astral, as pessoas compreendem que estao 
mortas, e, inclusive se se dao conta disso, ao com ego nao percebem no que difere esse 
mundo do mundo fisico... Assim as vezes se veem pessoas recentemente falecidas 
tentar comer, preparar-se comidas completamente imaginarias, enquanto que outras 
constroem casas para si. Vi positivamente no mais alem a um homem construir uma 
casa pedra a pedra, e, embora criasse cada pedra por um esforgo de seu pensamento, 
nao tinha compreendido que de igual modo tivesse podido construir a casa inteira de 
um so golpe, pelo mesmo procedimento, sem sofrer maior esforgo. Ao descobrir que 
as pedras nao tinham peso, pouco a pouco foi conduzido a percerber que as condigoes 
desse novo meio diferiam daquelas as quais estava acostumado sobre a terra, o que 
lhe conduziu a continuar seu exame. No Summerland 108 , os homens se rodeiam de 
paisagens que se criam eles mesmos; alguns nao obstante se evitam este esforgo e se 
contentam com os que ja foram imaginados por outros. Os homens que vivem no 
sexto sub-piano, quer dizer, junto a terra, estao rodeados da contrapartida astral das 
montanhas, das arvores, dos lagos ffsicos, de sorte que nao sao tentados a edifica-los 
eles mesmos; aqueles que habitam os sub-pianos superiores, que planejam por cima 
da superffcie terrestre, criam-se todas as paisagens que querem... Um materialista 
eminente, bem conhecido durante sua vida por um de nossos colegas da Sociedade 
Teosofica, foi recentemente descoberto por este na subdivisao mais elevada do piano 
astral; rodeou-se de todos seus livros e prosseguia ali seus estudos quase como na 
terra» 109 . Aparte a complicagao dos «planos» e dos «sub-planos», devemos confessar 
que nao vemos bem a diferenga; e verdade que M. Leadbeater e um antigo espfrita, 
que pode estar influenciado ainda por suas ideias anteriores, mas muitos de seus 
colegas estao no mesmo caso; o teosofismo se apropriou verdadeiramente de muitas 
coisas do espiritismo para permitir-se lhe criticar. E bom precisar que os teosofistas 
atribuem geralmente a «clarividencia» as pretensas constatagoes deste genero, 
enquanto que os espfritas as admitem pela fe nas simples «comunicagoes»; nao 
obstante, o espiritismo tern tambem seus «videntes», e o que e penoso e que ali onde 
ha divergencia entre as escolas, ha igualmente desacordo entre as visoes, posto que as 
de cada um sao sempre conforme a suas proprias teorias; assim, nao pode se dar a 
estas um valor maior que as «comunicagoes», que estao no mesmo caso, e nas quais a 
sugestao presta manifestamente um papel preponderante. 

Mas voltemos para os espfritas: o mais extraordinario que conhecemos, na ordem 
de coisas de que se trata, e um livro titulado Mes experiences avec les Esprits, escrito 
por um americano de origem francesa, chamado Henry Lacroix; esta obra, que foi 
publicada em Paris em 1889, prova que os espfritas nao tern a menor consciencia do 
ridfculo. Papus mesmo tratou ao autor de «fanatico perigoso» e tern escrito que «a 
leitura deste livro basta para afastar para sempre do espiritismo a todos os homens 


107 La Mort et l ’au-dela, p. 85 da tradugao francesa. 

108 O autor teosofista aceita aqui ate o termo mesmo que empregam os «espiritualistas». 

109 L’Occultisme dans la Nature, pp. 19-20 y 44. 



sensatos» 110 ; Donald Mac-Nab diz que «as pessoas que nao sao inimigas de uma doce 
alegria nao tern mais que ler esta obra para dar-se conta das extravagancias dos 
espfritas», e «recomenda especialmente este caso a atengao dos alienistas» lu . Seria 
necessario poder reproduzir esta elucubragao quase inteiramente para mostrar ate 
onde podem chegar certas aberraqoes; e verdadeiramente incrfvel, e seria certamente 
fazer uma excelente propaganda anti-espfrita recomendar sua leitura aqueles que nao 
foram contagiados, mas que correm o risco de se-lo. Pode ver-se af, entre outras 
curiosidades, a descriqao e o desenho da «casa flufdica» do autor (ja que, se tivermos 
que lhe acreditar, vivia nos dois mundos de uma vez), e tambem os retratos de seus 
«filhos espfritos», desenhados por ele «sob seu controle mecanico»: se trata de doze 
meninos (de quinze) que tinha perdido, e que tinham continuado vivendo e crescendo 
«no mundo flufdico»; varios inclusive se casaram ali! Assinalamos a este proposito 
que, segundo o mesmo autor, «Haveria bastante freqlientemente nos Estados Unidos, 
matrimonios entre os vivos e os mortos»; cita o caso de um juiz chamado Lawrence, 
que se fez re-casar com sua mulher falecida por um pastor de seus amigos 112 ; se o fato 
for verdadeiro, da uma triste ideia da mentalidade dos espfritas americanos. Em outra 
parte, ensina-se como se alimentam os «espfritos», como se vestem, como se 
constroem suas mansoes; mas o melhor que ha sao possivelmente as manifestaqoes 
postumas de M me de Girardin e os diversos episodios que se referem a ela; eis aqui 
uma amostra: «Era de noite, e eu estava ocupado em ler ou em escrever, quando vi o 
Delphine (M me de Girardin) chegar junto a mim com um fardo em seus bra§os, que 
depositou a meus pes. Nao vi em seguida o que era, mas logo me dispus de que aquilo 
tinha uma forma humana. Compreendi entao o que se esperava de mim. Era 
desmaterializar aquele espfrito infeliz que levava o nome do Alfred do Musset! E o 
que confirmava para mim esta versao, e que Delphine se partiu com pressa, logo 
depois de ter desempenhado sua tarefa, como se temesse assistir a operasao... A 
operaqao consistia em tirar da forma inteira do espfrito uma especie de epiderme, que 
se pegava ao interior do organismo por toda sorte de fibras ou de ligaduras, ou, 
finalmente, em lhe esfolar, o que fiz com sangue-frio, come§ando pela cabega, apesar 
dos gritos agudos e das convulsoes violentas do paciente, que eu ouvia e via 
certamente, mas sem os ter em conta... Ao dia seguinte, Delphine chegou para me 
falar de seu protegido, e me anunciou que depois de ter prodigalizado a minha vitima 
todos os cuidados requeridos para repor a da terrfvel operagao que eu lhe tinha feito 
softer, os amigos tinham organizado um “festim de pagao” para celebrar sua 
liberagao». Nao menos interessante e o relato de uma representa$ao teatral entre os 
«espiritos»: «Enquanto que Celeste (uma das “fdhas espirito” do autor) 
acompanhava-me um dia em um de meus passeios, Delphine chegou 
improvisadamente junto a nos, e disse a minha filha: “por que nao convida a seu pai a 
ir escutar a opera?” Celeste respondeu: “Mas sera necessario que o pe$a ao 
diretor!”... Alguns dias depois, Celeste veio a me anunciar que seu diretor me 
convidava e que estaria encantado de me receber com os amigos que me 
acompanhassem. Transladei-me uma tarde a opera com o Delphine e uma dezena de 
amigos (espiritos)... A sala imensa, em anfiteatro, onde acudimos, transbordava de 
assistentes. Felizmente, em nossos lugares escolhidos, com nossos amigos, tfnhamos 
espago para nos mover com toda liberdade. O auditorio, composto quase de vinte mil 
pessoas, tornava-se por momentos um mar agitado, quando a pe$a comovia os 
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coraqoes do publico entendido. Aridide, ou os Sinais do Tempo, tal e o nome desta 
opera, onde Celeste, como primeiro sujeito, apareceu vantajosamente, resplandecente, 
abrasada do fogo artfstico que a anima. Em sua milesima representaqao, este esforqo 
de uma colaboraqao das cabegas de maior renome cativa ainda de tal modo aos 
espiritos, que a multidao dos curiosos, nao encontrando lugar no recinto, formava 
com seus corpos comprimidos uma abobada (ou um teto) compacto no ediflcio. A 
tropa ativa, em relevo, sem contar os blocos nem a orquestra, era de cento e cinqiienta 
artistas de primeira ordem... Celeste veio a me dizer com frequencia o nome de 
outras pe$as nas quais ela figurava. Anunciou-me uma vez que Balzac tinha 
composto uma opera muito bela ou um drama de amplas miras, e que estava em 
reposi 5 ao» 113 . Apesar de seus exitos, a pobre Celeste, algum tempo depois, indispos- 
se com seu diretor e foi despedida! Outra vez, o autor assiste a uma sessao de outro 
genero, «em um belo templo circular, dedicado a Ciencia»; ali, a convite do 
presidente, sobe a tribuna e pronuncia um grande discurso «ante aquela douta 
assembleia de quinhentos ou seiscentos espiritos que se ocupam de ciencia: era uma 
de suas reunioes periodicas» 114 . Algum tempo depois, entra em relaqoes com o 
«espfrito» do pintor Courbet, cura-lhe de uma «bebedeira postuma», depois lhe faz 
nomear «diretor de uma grande academia de pintura que gozava de uma formosa 
reputagao na zona onde se encontrava» 115 . Eis aqui agora a magonaria dos «espiritos», 
que nao deixa de apresentar algumas analogias com a «grande loja magonica branca» 
dos teosofistas: «Os “irmaos maiores” sao seres que passaram por todos os graus da 
vida espiritual e da vida material. Formam uma sociedade, em diversas classes, a qual 
se acha estabelecida (para me servir de um termo terrestre) sobre os limites do mundo 
fluidico e do mundo etereo, o qual e o mais alto, o mundo “perfeito”. Esta sociedade, 
chamada a grande fraternidade, e a vanguarda do mundo etereo; e o governo 
administrativo das duas esferas, espiritual e material, ou do mundo fluidico da terra. E 
esta sociedade, com o concurso legislativo do mundo etereo propriamente dito, a que 
governa aos espiritos e aos “mortais”, atraves de todas suas fases de existencia». Em 
outra passagem, pode-se ler o relato de uma «iniciaqao maior» na «grande 
irmandade», a de um defunto espfrita belga chamado Jobard 116 ; isto recorda 
ligeiramente as iniciaqoes magonicas, mas as «provas» sao ali mais serias e nao sao 
puramente simbolicas. Esta cerimonia foi presidida pelo autor mesmo, que, embora 
vivo, tinha um dos mais altos graus nessa estranha associaqao; outro dia, lhe ve «ficar 
a cabega da tropa da terceira ordem (sic), composto de quase dez mil espiritos, 
masculinos e femininos», para ir «a uma colonia povoada de espiritos um pouco 
retrogrados», e «purificar a atmosfera desse lugar, onde se encontrava mais de um 
milhao de habitantes, por um procedimento qufmico conhecido por nos, a fim de 
produzir um reativo salutar nas ideias mantidas entre estas popula£oes»; parece que 
«esse pais formava uma dependencia da Franga fhudica» 117 , ja que, af como entre os 
teosofistas, cada regiao da terra tern sua «contrapartida flufdica». A «grande 
irmandade» esta em luta com outra organizagao, igualmente «flufdica», que e, bem 
entendido, uma «ordem clerical» 118 ; pelo resto, o autor, no que lhe concerne 
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pessoalmente, declara expressamente que «a principal meta de sua missao e minar e 
restringir a autoridade clerical no outro mundo, e por contragolpe neste» 119 . Eis aqui 
bastante sobre estas loucuras; mas tmhamos que dar uma pequena mostra, porque 
fazem aparecer, em certo modo no estado de grossura, uma mentalidade que e 
tambem, a um grau mais ou menos atenuado, a de muitos outros espfritas e «neo- 
espiritualistas»; nao esta fundamentado, desde entao, denunciar estas coisas como um 
verdadeiro perigo publico? 

Damos ainda, a tftulo de curiosidade, esta descrigao, bem diferente das 
precedentes, que um «espirito» tern feito de sua vida no alem: «0 mais 
freqtientemente, o homem morre sem ter consciencia do que lhe ocorre. Volta para a 
consciencia depois de alguns dias, algumas vezes depois de alguns meses. O despertar 
esta longe de ser agradavel. Ve-se rodeado de seres que nao reconhece: a cabega 
destes seres recorda o mais frequentemente a um cranio de esqueleto: o terror que se 
apodera de lhe faz perder frequentemente a lucidez uma segunda vez. Pouco a pouco, 
acostuma-se a estas visoes. O corpo dos espfritos e material e se compoe de uma 
massa refrigerante que tern quase o peso do ar; este corpo se compoe de uma cabega e 
de um peito; nao tern nem bragos, nem pernas, nem abdomen. Os espfritos se movem 
com uma velocidade que depende de sua vontade. Quando se movem muito as 
pressas, seu corpo se alarga e se toma cilfndrico; quando se movem com a maior 
velocidade possfvel, seu corpo toma a forma de uma espiral que conta quatorze voltas 
com um diametro de trinta e cinco centfmetros. A espiral pode ter um diametro ao 
redor de quatro centfmetros. Nesta forma, obtem uma velocidade que iguala a do 
som... Encontramos ordinariamente nas mansoes dos homens, ja que a chuva e o 
vento nos sao muito desagradaveis. Ordinariamente vemos insuficientemente; ha 
muito pouca luz para nos. A luz que preferimos e a do acetileno; e a luz ideal. Em 
segundo lugar, os mediuns difundem uma luz que nos permite ver ate uma distancia 
de mais de um metro ao redor deles; esta luz atrai aos espfritos. Os espfritos veem 
pouco dos vestidos do homem; os vestidos assemelham-se a uma nuvem; veem 
inclusive alguns orgaos interiores do corpo humano; mas nao veem o cerebro por 
causa do cranio osseo. Mas ouvem pensar aos homens, e as vezes estes pensamentos 
se fazem ouvir muito longe embora nenhuma palavra tenha sido pronunciada pela 
boca. No reino dos espfritos reina a lei do mais forte, e um estado de anarquia. Se as 
sessoes nao safrem bem, e porque um espfrito malevolo nao deixa a mesa e fica em 
cima de uma sessao a outra, de sorte que os espfritos que desejariam entrar em 
comunicagao seria com os membros do cfrculo nao podem aproximar-se da mesa... 
Em media, os espfritos vivem de cem a cento e cinqlienta anos. A densidade do corpo 
aumenta ate a idade de cem anos; depois disso, a densidade e a forga diminuem, e 
fmalmente se dissolvem, como todo se dissolve na natureza... Estamos submetidos as 
leis da pressao do ar; somos materials; nao nos interessamos, resultamo-nos 
aborrecidos. Tudo o que e materia esta submetido as leis da materia: a materia se 
decompoe; nossa vida nao dura mais de cento e cinqlienta anos como muito; entao 
morremos para sempre» 120 . Este «espfrito» materialista e negador da imortalidade 
deve considerar-se pela maioria dos espfritas como aceitavelmente heterodoxo e 
pouco «iluminado»; e os experimentadores que receberam estas estranhas 
«comunicagoes» asseguram ademais que «os espfritos mais inteligentes protestam 
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positivamente contra a ideia de Deus» 121 ; temos muitas razoes para pensar que eles 
mesmos tinham fortes preferences pelo atefsmo e o «monismo». Seja como for, as 
pessoas que registraram seriamente as divagagoes das que acabamos de dar uma 
amostra sao as que tem a pretensao de estudar os fenomenos «cientificamente»: se 
rodeiam de aparelhos impressionantes, e se imaginam inclusive ter criado uma nova 
ciencia, a «psicologia ffsica»; nao ha af com o que afugentar destes estudos aos 
homens sensatos, e nao e para estar tentado de desculpar aqueles que preferem nega- 
lo tudo «a priori»? Nao obstante, ao lado do artigo de que tomamos as entrevistas 
precedentes, encontramos outro no que um psiquista, que ademais nao e mais que um 
espfrita apenas disfargado, declara tranqliilamente que «os que duvidam, os 
contraditores e os teimosos no estudo dos fenomenos psfquicos devem ser 
considerados como doentes», que «o espfrito cientffico preconizado nestes tipos de 
exame pode provocar no examinador, a larga, uma sorte de mania, se se pode dizer... 
um delfrio cronico, paroxismos, uma sorte de loucura lucida», enfim, que «a duvida, 
ao instalar-se em um terreno predisposto, pode evoluir ate a loucura manfaca» 122 . 
Evidentemente, as pessoas que estao bastante bem equilibradas devem passar por 
loucos aos olhos daqueles que estao mais ou menos transtornados; af nao ha nada que 
nao seja inteiramente natural, mas e pouco tranqtiilizador pensar que, se o espiritismo 
continua ganhando terreno, chegara talvez um dia em que qualquer que se permita lhe 
critic ar se expor simplesmente a ser internado em algum asilo de alienados. 

Uma questao a que os espfritas dao uma grande importancia, mas sobre a qual nao 
podem chegar a entender-se, e saber se os «espfritos» conservam seu sexo; interessa- 
lhes, sobretudo pelas conseqiiencias que pode ter do ponto de vista da reencarnagao: 
se o sexo for inerente ao «perispfrito», deve permanecer invariavel em todas as 
existences. Evidentemente, para aqueles que puderam assistir a «matrimonios de 
espfritos», como Henry Lacroix, a questao resolve afirmativamente, ou melhor, nem 
sequer se expoe; mas nem todos os espfritas gozam de faculdades tao excepcionais. 
Allan Kardec, ademais, pronunciou-se claramente pela negativa: «Os espfritos nao 
tem sexo como vos o entendem, ja que os sexos dependem da organizagao (sem 
duvida que quer dizer do organismo). Ha entre eles amor e simpatia, mas fundados 
sobre a similitude dos sentimentos». E adicionava: «Os espfritos se encamam homens 
ou mulheres porque nao tem sexo; como devem progredir em tudo, cada sexo, como 
cada posigao social, oferece-lhes provas e deveres especiais e a ocasiao de adquirir 
experiencia. Aquele que fosse sempre homem nao saberia mais que o que sabem os 
homens» 123 . Mas seus discfpulos nao tem a mesma seguranga, sem duvida porque 
receberam sobre este ponto muitas «comunicagoes» contraditorias; assim, em 1913, 
um orgao espfrita, o Fratemiste, sentiu a necessidade de formular expressamente a 
pergunta, e o fez nestes termos: «Como se concebe a vida do alem? Em particular, os 
espfritos ou, mais exatamente, os perispfritos, conservam seu sexo ou tornam-se 
neutros ao entrar no piano astral? E se se perde o sexo, como explicar que ao 
encarnar-se determine de novo claramente um sexo? Sabe-se que muitos ocultistas 
pretendem que o perispfrito e o molde sobre o qual se forma o novo corpo». A ultima 
frase contem um engano no que concerne aos ocultistas propriamente ditos, posto que 
estes dizem ao contrario que o «corpo astral», que e para eles o equivalente do 
«perispfrito», dissolve-se no intervalo de duas «encamagoes»; a opiniao que expressa 
e mais a de alguns espfritas; mas ha tantas confusoes em tudo isso que e certamente 


121 Le Secret de la Mort, por Matla y Zaalberg van Zelst; ibid., abril de 1912. 

122 Le Monde Psychique, marzo de 1912. 

123 Le Livre des Esprits, p. 88. 



desculpavel nao reconhecer-se nelas. M. Leon Denis, depois de ter «pedido opiniao a 
seus guias espirituais», respondeu que «o sexo subsiste, mas permanece neutro e sem 
utilidade», e que, «no momento da reencarnaqao, o perispfrito se liga de novo a 
materia e retoma o sexo que lhe era habitual», a menos nao obstante «que um espfrito 
deseje trocar de sexo, o que lhe concedes Sobre este ponto particular, M. Gabriel 
Delanne se mostra mais fiel ao ensino do Allan Kardec, ja que declara que «os 
espiritos sao assexuados, simplesmente porque nao tern necessidade de reproduzir-se 
no alem», e que «certos feitos de reencarnagao parecem provar que os sexos altemam 
para o mesmo espfrito segundo a meta a qual (sic) se haja proposto aqui embaixo; e, 
ao menos, o que parece desprender-se como ensino das comunicaqoes recebidas um 
pouco por toda parte ha meio seculo» 124 . Entre as respostas que foram publicadas, 
houve tambem as de varios ocultistas, concretamente a de Papus, que, invocando a 
autoridade do Swedenborg, escrevia isto: «Existem sexos para os seres espirituais, 
mas estes sexos nao tern nenhuma relagao com seus analogos sobre a terra. Ha no 
piano invisfvel seres sentimentalmente femininos e seres mentalmente masculinos. 
Ao vir sobre a terra, cada um destes seres pode tomar outro sexo material que o sexo 
astral que possufa». Por outra parte, um ocultista dissidente, M. Ernest Bose, 
confessava francamente conceber a vida no alem «absolutamente como neste mundo, 
mas com a diferenga de que, do outro lado, ao nao ter que nos ocupar ja inteiramente 
de nossos interesses materials, sobra muito mais tempo para trabalhar mental e 
espiritualmente em nossa evoluqao:*. Este «simplismo» nao lhe impedia de protestar 
com toda a razao contra um disparate que seguia ao questionario do Fratemiste, e que 
era este: «Compreender-se-a toda a importancia desta questao quando houvermos dito 
que, para muitos espfritas, os espiritos sao assexuados, enquanto que os ocultistas 
acreditam nos fncubos e nos sucubos, dando assim um sexo a nossos amigos do 
Espa§o». Ninguem havia dito nunca que os fncubos e os sucubos fossem humanos 
«desencarnados»; alguns ocultistas parecem lhes considerar como «elementais», mas, 
antes deles, todos os que acreditaram neles foram unanimes em considera-los como 
demonios e nada mais; se for isso o que os espfritas chamam «seus amigos do 
Espa§o», a coisa e inteiramente edificante! 

Antecipamos um pouco a questao da reencarna§ao; assinalaremos ainda, para 
terminar este capftulo, outro ponto que da lugar a tantas opinioes divergentes como o 
precedente: as reencarnagoes se fazem todas sobre a terra, ou podem fazer-se tambem 
em outros planetas? Allan Kardec ensina que «a alma pode reviver varias vezes sobre 
o mesmo globo, se nao estar bastante avangada para passar a um mundo superior» 125 ; 
para ele, pode haver uma pluralidade de existences terrestres, mas ha tambem 
existencia em outros planetas, eeo grau de evolugao dos «espfritos» o que determina 
sua trajetoria de um a outro. Eis aqui as precisoes que da no que concerne aos 
planetas do sistema solar: «Segundo os espiritos, de todos os globos que compoem o 
sistema planetario, a terra e um daqueles cujos habitantes estao menos avangados 
fisicamente e moralmente; Marte lhe seria ainda inferior e Jupiter muito superior em 
todos os aspectos. O sol nao seria um mundo habitado por seres corporais, senao um 
lugar de encontro dos espiritos superiores, que dali irradiam pelo pensamento para 
outros mundos, que dirigem pela intermediagao de espiritos menos elevados aos quais 
se transmitem pela mediagao do fluido universal. Como constituigao ffsica, o sol seria 
um foco de eletricidade. Todos os sois pareceriam estar em uma posigao identica. O 
volume e o afastamento do sol nao tern nenhuma relagao necessaria com o grau de 
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avango dos mundos, posto que pareceria que Venus estaria mais avangado que a 
Terra, e Saturno menos que Jupiter. Varios espiritos que animaram a pessoas 
conhecidas sobre a terra hao dito que estavam reencarnados em Jupiter, um dos 
mundos mais vizinhos da perfeigao, e a gente pode estranhar de ver, nesse globo tao 
avangado, a homens que a opiniao nao colocava aqui embaixo na mesma linha. Isto 
nao tern nada que deva surpreender, se se considerar que alguns espiritos que habitam 
esse planeta puderam ser enviados sobre a terra para desempenhar nela uma missao 
que, a nossos olhos, nao lhes colocava na primeira categoria; em segundo lugar, que 
entre sua existencia terrestre e sua existencia no Jupiter, puderam ter existences 
intermediarias nas quais se melhoraram; em terceiro lugar, finalmente, que nesse 
mundo como no nosso, ha diferentes graus de desenvolvimento, e que entre esses 
graus pode haver a distancia que separa entre nos ao selvagem do homem civilizado. 
Assim, de que se habite em Jupiter, nao se segue que se esteja ao nfvel dos seres mais 
avangados, como tampouco que se esteja ao nfvel de um sabido do instituto porque a 
gente habite em Paris» 126 . Ja vimos a historia dos «espfritos» que habitam Jupiter a 
proposito dos desenhos mediunicos do Victorien Sardou; a gente poderia perguntar-se 
como e possfvel que esses espiritos, embora vivam no presente em outro planeta, 
podem nao obstante enviar «mensagens» aos habitantes da terra; acreditariam pois os 
esprritas ter resolvido a sua maneira o problema das comunicagoes interplanetarias? 
Sua opiniao parece ser que estas comunicagoes sao efetivamente possfveis por seus 
procedimentos, mas somente no caso de que se trate de «espfritos superiores», que, 
«embora habitem em certos mundos, nao estao confinados a eles como os homens 
sobre a terra, e podem estar por toda parte melhor que outros» 127 . Alguns 
«clarividentes» ocultistas e teosofistas, como M. Leadbeater, pretendem possuir o 
poder de transportar-se a outros planetas para fazer ali «investigagoes»; sem duvida 
devem ser colocados entre «esses espiritos superiores» dos que falam os espfritas; 
mas estes, inclusive se pudessem tambem transportar-se ali em pessoa, nao tern 
nenhuma necessidade de dar-se este trabalho, posto que os «espfritos», encamados ou 
nao, vem por si mesmos a satisfazer sua curiosidade e a lhes contar o que acontece 
esses mundos. Para falar a verdade, o que contam esses «espfritos» nao e muito 
interessante; no livro do Dunglas Home que ja citamos a proposito do Allan Kardec, 
ha um capftulo titulado Absurdites, de que destacamos esta passagem: «Os poucos 
dados cientfficos que submetemos a apreciagao do leitor foram providos sob forma de 
folheto. E um compendio precioso que faria as delfcias do mundo sabio. Af se ve, por 
exemplo, que o cristal tern um grande papel no planeta Jupiter; e uma materia 
indispensavel, o complemento necessario a toda existencia acomodada nessas 
paragens. Os mortos sao postos em caixas de cristal, e estas sao colocadas a tftulo de 
ornamento nas habitagoes. As casas tambem sao de cristal, de sorte que nao e bom 
langar pedras nesse planeta. Ha fileiras desses palacios de cristal que se chamam 
Semena. Ali se pratica uma especie de cerimonia mfstica, e nessa ocasiao, quer dizer, 
uma vez a cada sete anos, passeia-se o santo Sacramento pelas cidades de cristal sobre 
um carro de cristal. Os habitantes sao de talhe gigante, como diz Scarron; tern de sete 
a oito pes de altura. Tern como animais domesticos uma rag a especial de grandes 
louros. Encontra-se invariavelmente um, quando se entra em uma casa, atras da porta, 
trabalhado em excesso a tricotar gorros de noite... Se tivermos que acreditar em outro 
medium, nao menos bem descrito, e o arroz o que se acomoda melhor ao chao do 
planeta Mercurio, se nao me equivoco. Mas ali, nao brota como na terra sob a forma 


126 Le Livre des Esprits, pp. 81-82. 

127 Ibid., p. 81. 




de planta; gragas a influences climaticas e a uma manipulagao entendida, langa-se 
aos ares a uma altura que transborda o topo dos carvalhos maiores. O cidadao 
mercurial que deseje gozar na perfeigao do otium cum dignitate deve, quando e 
jovem, por todo seu saber em um arrozal. Escolhe, entre os mais altivos de seu 
dommio, um caule para escalar por ele ate o topo; depois, a exemplo do camundongo 
em um queijo, introduz-se no interior da enorme vagem para devorar seu fruto 
delicioso. Quando o comeu tudo, recomega a mesma tarefa sobre outro caule» 128 . E 
lamentavel que Home nao tenha dado references precisas, mas nao temos nenhuma 
razao para duvidar da autenticidade do que conta, e que certamente transbordou em 
muito as extravagancias do Henry Lacroix; estas sandices, que constituem o tom 
ordinario das «comunicagoes» espfritas, denotam, sobretudo uma grande pobreza de 
imaginagao. Isto esta bem longe de equivaler as fantasias dos escritores que 
supuseram viagens a outros planetas, e que, ao menos, nao pretendiam que suas 
invengoes fossem a expressao da realidade; pelo resto, ha casos em que tais obras 
exerceram uma influence certa: ouvimos uma «vidente» espfrita dar uma descrigao 
dos habitantes de Netuno que estava manifestamente inspirada das novelas do Wells. 
Ha que se precisar que, inclusive nos escritores melhor dotados sob o aspecto da 
imaginagao, as fantasias deste genero permaneceram sempre bem terrestres no fundo: 
constiturram os habitantes de outros planetas com elementos tornados aos da terra e 
mais ou menos modificados, seja quanto a suas proporgoes, ou seja quanto a sua 
disposigao; nao podia ser de outro modo, e isto e um dos melhores exemplos que se 
possam dar para mostrar que a imaginagao nao e nada mais que uma faculdade de 
ordem sensfvel. Esta observagao deve fazer compreender por que aproximamos aqui 
estas concepgoes as que concernem a «sobrevida» propriamente dita: e que, nos dois 
casos, a fonte real e exatamente a mesma; e o resultado e o que pode ser quando se 
trata somente da i magi nag ao «subconsciente» de gente muito ordinaria e, melhor, 
bem abaixo da media. Como o havemos dito, este tema se relaciona diretamente a 
questao mesma da comunicagao com os mortos: sao estas representagoes inteiramente 
terrestres as quais permitem acreditar na possibilidade de tal comunicagao; e, desta 
maneira, somos conduzidos finalmente ao exame da hipotese fundamental do 
espiritismo, exame que sera enormemente facilitado e simplificado por tudo o que 
precede. 
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CAPITULO V 


A COMUNICAgAO COM OS MORTOS 


Ao discutir a comunicaqao com os mortos, ou a reencarnagao, ou qualquer outro 
ponto da doutrina espfrita, ha um genero de argumentos que nao teremos em conta: 
sao os argumentos de ordem sentimental, que consideramos como absolutamente 
nulos, tanto em um sentido como no outro. Sabe-se que os espfritas recorreram de boa 
vontade a estas razoes que nao sao tais, que fazem o maior caso delas, e que estao 
sinceramente persuadidos de que podem justificar realmente suas crengas; isso e 
inteiramente conforme a sua mentalidade. Os espfritas, certamente, estao longe de ter 
o monopolio do sentimentalismo, que predomina bastante geralmente nos ocidentais 
modernos; mas seu sentimentalismo reveste formas particularmente irritantes para 
qualquer que esteja isento de suas preocupaqoes: nao conhecemos nada mais 
estupidamente pueril que essas invoca?oes dirigidas aos «espfritos queridos», esses 
cantos pelos que se abrem a maioria das sessoes, esse absurdo entusiasmo em 
presenqa das «comunica?6es» mais banais e das manifestagoes mais ridfculas. Nestas 
condi?oes, nao tern nada de surpreendente que os espfritas insistam a todo proposito 
sobre o que tern que «consolador» em suas teorias; que encontrem consolaqao nelas, e 
seu assunto, e nao temos nada a ver com isso; constatamos somente, que ha outros, ao 
menos tao numerosos, que nao participam dessa apreciaqao e que pensam inclusive 
exatamente o contrario, o que, alias, nao prova nada tampouco. Em geral, quando dois 
adversarios se servem dos mesmos argumentos, e muito provavel que esses 
argumentos nao valham nada; e, no caso presente, sempre nos surpreendeu ver que 
alguns nao encontram nada melhor que dizer contra o espiritismo que isto, ou seja, 
que e pouco «consolador» representar-se aos mortos devendo emitir bobagens, a 
remover mesas, a entregar-se a mil truques mais ou menos grotescos; certamente 
serfamos, mais afeitos a esta opiniao que a dos espfritas, que, eles sim, acham isso 
muito «consolador», mas nao pensamos que estas consideragoes tenham que intervir 
quando se trata de pronunciar-se sobre a verdade ou a falsidade de uma teoria. 
Primeiro, nada e mais relativo: cada um encontra o «consolador» que lhe agrada, o 
que concorda com suas proprias disposiqoes sentimentais, e nao ha mais que discutir 
sobre isso, como tampouco sobre tudo o que nao e mais que assunto de gosto; o que e 
absurdo, e querer persuadir a outros de que tal apreciaqao vale mais que a apreciagao 
contraria. Depois, nem todos tern igual necessidade de «consola 5 oes», e, por 
conseguinte, nao estao dispostos a dar a mesma importancia a essas consideragoes; a 
nossos olhos, nao tern mais que uma importancia muito mediocre, porque o que nos 
importa, e a verdade: os sentimentais nao consideram as coisas assim, mas, ainda uma 
vez mais, sua maneira de ver nao vale mais que para eles, enquanto que a verdade 
deve impor-se igualmente a todos, por pouco capazes que sejam de compreende-la. 
Finalmente, a verdade nao tern por que ser «consoladora»; se houver quern, ao 
conhece-la, encontrem-lhe este carater, tao melhor para eles, mas isso nao vem mais 
que da maneira especial em que sua sentimentalidade se encontra afetada por ela; ao 
lado destes, pode haver outros sobre quern o efeito produzido sera inteiramente 
diferente e inclusive oposto, e e certo inclusive que os havera sempre, ja que nada e 
mais variavel e mais diverso que o sentimento; mas, em todos os casos, a verdade nao 
intervira nisso para nada. 



Dito isto, recordaremos que, quando se trata de comunicagao com os mortos, esta 
expressao implica que aquilo com o que se comunica e o ser real do morto; e assim 
como o entendem os espiritas, e e isto o que vamos considerar exclusivamente. Nao 
poderia tratar-se da intervengao de elementos quaisquer provenientes dos mortos, 
elementos mais ou menos secundarios e dissociados; havemos dito que esta 
intervengao e perfeitamente possfvel, mas os espiritas, pelo contrario, nao querem 
ouvir falar disso; assim, ja nao temos que nos ocupar mais desse assunto aqui, e 
teremos que fazer uma observagao semelhante no que concerne a reencarnagao. 
Depois, recordaremos igualmente que, para os espiritas, trata-se essencialmente de 
comunicar com os mortos por meios materiais; ao menos, e nestes termos como 
definimos sua pretensao no comego, porque era assim como queriam fazer nos 
compreender isso; mas nisso ha um equfvoco possfvel, porque pode haver concepgoes 
da materia que sejam extremamente diferentes, e que o que nao e material para uns 
pode se-lo nao obstante para outros sem contar aqueles a quern a ideia mesma de 
materia lhes e estranha ou lhes parece vazia de sentido; assim, para maior claridade e 
precisao, diremos que os espiritas consideram uma comunicagao estabelecida por 
meios de ordem sensfvel. E isso, efetivamente, o que constitui a hipotese fundamental 
do espiritismo; e isto e precisamente aquilo cuja impossibilidade absoluta afirmamos, 
e vamos dar agora as razoes disso. Temos que atermo-nos a que se compreenda bem 
nossa posigao a este respeito: um filosofo, embora se negue a admitir a verdade ou 
inclusive a probabilidade da teoria espfrita, pode considera-la nao obstante como 
representando uma hipotese como qualquer outra, e, inclusive se a acha muito pouco 
plausfvel, pode ocorrer que a comunicagao com os mortos ou a reencarnagao lhe 
aparegam como «problemas», que possivelmente nao tern nenhum meio de resolve- 
los; para nos, ao contrario, nao ha nisso nenhum «problema», porque nao sao mais 
que impossibilidades puras e simples. Nao pretendemos que a demonstragao disso 
seja facilmente compreensfvel para todos, porque faz chamada a dados de ordem 
metaffsica, ademais relativamente elementares; tampouco pretendemos expo-la aqui 
de uma maneira absolutamente completa, porque tudo o que pressupoe nao poderia 
ser desenvolvido no quadro deste estudo, e ha pontos que retomaremos em outra 
parte. Nao obstante, esta demonstragao, quando se compreende plenamente, entranha 
a certeza absoluta, como tudo o que tern um carater verdadeiramente metaffsico; 
assim, se alguns nao a encontrarem plenamente satisfatoria, a falta nao se devera mais 
que a expressao imperfeita que lhe daremos, ou a compreensao igualmente imperfeita 
que eles mesmos terao dela. 

Para que dois seres possam comunicar-se entre eles por meios sensfveis, e 
primeiro necessario que os dois possuam sentidos, e, alem disso, e necessario que 
seus sentidos sejam os mesmos, ao menos parcialmente; se um deles nao pode ter 
sensagoes, ou se nao tern sensagoes comuns, nenhuma comunicagao desta ordem e 
possfvel. Isto pode parecer muito evidente, mas sao as verdades deste genero as que 
se esquece mais facilmente, ou as quais menos atengao se presta; e, entretanto tern 
freqtientemente um alcance que nao se suspeita. Das duas condigoes que acabamos de 
enunciar, e a primeira a que estabelece de uma maneira absoluta a impossibilidade da 
comunicagao com os mortos por meio das praticas espiritas; quanto a segunda, 
compromete ao menos muito gravemente a possibilidade das comunicagoes 
interplanetarias. Este ultimo ponto se relaciona imediatamente com o que dissemos ao 
final do capftulo precedente; vamos examinar-lhe em primeiro lugar, ja que as 
consideragoes que vao permitir-nos introduzir facilitarao a compreensao da outra 
questao, a que nos interessa principalmente aqui. 



Se se admite a teoria que explica todas as sensa?6es por movimentos vibratorios 
mais ou menos rapidos, e se se considera a tabela onde se indicam os numeros de 
vibraqoes por segundo que correspondem a cada tipo de sensa?6es, alguem se 
surpreende pelo fato de que os intervalos que representam o que nossos sentidos nos 
transmitem sao muito pequenos em relaqao ao conjunto: estao separados por outros 
intervalos onde nao ha nada perceptrvel para nos, e, alem disso, nao e possivel 
atribuir um limite determinado a freqiiencia crescente ou decrescente das 
vibragoes 129 , de sorte que se deve considerar a tabela como podendo prolongar-se de 
uma parte e de outra por possibilidades indefinidas de sensaqoes, as quais nao 
correspondem para nos nenhuma sensa?ao efetiva. Mas dizer que ha possibilidades de 
sensa?6es, quer dizer que essas sensaqoes podem existir em outros seres diferentes de 
nos, e que, pelo contrario, esses seres podem nao ter nenhuma das quais temos nos; 
quando dizemos «nos», aqui, nao queremos dizer somente os homens, mas sim todos 
os seres terrestres em geral, ja que nao parece que os sentidos variem neles em 
grandes proponjoes, e, inclusive se sua extensao e suscetfvel de mais ou de menos, 
permanecem sempre fundamentalmente os mesmos. Assim, a natureza destes sentidos 
parece estar determinada pelo meio terrestre; nao e uma propriedade inerente a tal ou 
qual especie, mas sim depende de que os seres considerados vivam sobre a terra e nao 
em outra parte; sobre qualquer outro planeta, analogicamente, os sentidos devem estar 
determinados de igual modo, mas entao podem nao coincidir em nada com os que 
possuem os seres terrestres, e inclusive e extremamente provavel que, de uma 
maneira geral, isso deva ser assim. Com efeito, toda possibilidade de sensaqao deve 
poder realizar-se em alguma parte no mundo corporal, ja que tudo o que e sensaqao e 
essencialmente uma faculdade corporal; posto que estas possibilidades sao 
indefinidas, ha muito poucas probabilidades de que se realizem duas vezes, quer 
dizer, de que seres que habitam dois planetas diferentes possuam sentidos que 
coincidam em sua totalidade ou inclusive em parte. Nao obstante, se se supuser que 
esta coincidencia possa realizar-se apesar de tudo, ha ainda, uma vez mais, muito 
poucas probabilidades de que se realizem precisamente em condiqoes de proximidade 
temporaria e espacial tais que possa estabelecer uma comunicaqao; queremos dizer 
que estas probabilidades, que sao ja infinitesimais para todo o conjunto do mundo 
corporal, encontram-se reduzidas indefinidamente se se considerarem somente os 
astros que existem simultaneamente em um momento qualquer, e indefinidamente 
mais ainda se, entre esses astros, nao se consideram mais que os que sao muito 
vizinhos uns de outros, como o sao os diferentes planetas que pertencem a um mesmo 
sistema; isso deve ser assim, posto que o tempo e o espago representam em si mesmos 
possibilidades indefinidas. Nao dizemos que uma comunicagao interplanetaria seja 
uma impossibilidade absoluta; dizemos somente que estas probabilidades de 
possibilidade nao podem expressar-se mais que por uma quantidade infinitesimal em 
varios graus, e que, se se expuser a questao para um caso determinado, como o da 
terra e um planeta do sistema solar, apenas se corre risco de equivocar-se se se 
consideram como virtualmente nulas; trata-se, em suma, de uma simples aplicagao da 
teoria das probabilidades. O que importa precisar, e que o que constitui um obstaculo 
para uma comunica§ao interplanetaria, nao sao dificuldades do genero das que podem 
encontrar, por exemplo, para comunicar-se entre eles, dois homens dos que cada um 
ignora totalmente a linguagem do outro; estas dificuldades nao seriam insuperaveis, 
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porque estes dois seres poderiam encontrar sempre, nas faculdades que lhes sao 
comuns, um meio de remedia-las em uma certa medida; mas, ali onde as faculdades 
comuns nao existem, ao menos na ordem onde deve operar-se a comuni cagao, quer 
dizer, na ordem sensfvel, o obstaculo nao pode ser suprimido por nenhum meio, 
porque reside na diferenga de natureza dos seres considerados. Se os seres forem tais 
que nada do que provoca sensagoes em nos as provoca neles, esses seres sao para nos 
como se nao existissem, e reciprocamente; embora estivessem a nosso lado, por isso 
nao estarfamos mais avangados, e possivelmente nem sequer perceberfamos sua 
presenga, ou, em todo caso, nao reconhecerfamos provavelmente que sao seres vivos. 
Isto, dizemo-lo de passagem, permitiria supor inclusive que nao ha nada de 
impossfvel em que existam no meio terrestre seres inteiramente diferentes de todos os 
que conhecemos, e com os quais nao terfamos nenhum meio de entrar em relagao; 
mas nao insistiremos sobre isto, quanto mais quanto que, se houvesse tais seres, nao 
teriam evidentemente nada de comum com nossa humanidade. Seja como for, o que 
acabamos de dizer mostra quanta ingenuidade ha nas ilusoes que se fazem alguns 
sabios a respeito das comunicagoes interplanetarias; e estas ilusoes procedem do 
engano que assinalamos anteriormente, e que consiste em transportar por toda parte 
representagoes puramente terrestres. Se se disser que essas representagoes sao as 
unicas possfveis para nos, convimos nisso, mas vale mais nao ter nenhuma 
representagao que as ter falsas; e perfeitamente certo que do que se trata nao e 
imaginavel, mas e necessario nao concluir disso que isso nao e concebrvel, ja que, ao 
contrario, e-o muito facilmente. Um dos grandes enganos dos filosofos modemos 
consiste em confundir o concebrvel e o imaginavel; este engano e particularmente 
visfvel em Kant, mas nao lhe e especial, e e inclusive um trago geral da mentalidade 
ocidental, ao menos desde que esta se tornou quase exclusivamente do lado das coisas 
sensfveis; para quaisquer que cometam semelhante confusao, evidentemente nao ha 
metaffsica possfvel. 

O mundo corporal, posto que suporta possibilidades indefinidas, deve conter seres 
cuja diversidade e igualmente indefinida; nao obstante, este mundo todo inteiro nao 
representa mais que somente um estado de existencia, definido por um certo conjunto 
de condigoes determinadas, que sao comuns a tudo o que se encontra compreendido 
nele, embora possam expressar-se de maneiras extremamente variadas. Se se passar 
de um estado de existencia a outro, as diferengas serao incomparavelmente maiores, 
dado que ja nao havera condigoes comuns, posto que estas sao substitufdas por outras 
que, de uma maneira analoga, definem a esse outro estado; assim, nao havera nenhum 
ponto de comparagao com a ordem corporal e sensfvel considerada em sua 
integralidade, e nao so em tal ou em qual de suas modalidades especiais, como a que 
constitui, por exemplo, a existencia terrestre. Condigoes como o espago e o tempo nao 
sao de nenhum modo aplicaveis a outro estado, porque sao precisamente das que 
definem o estado corporal; inclusive se em outra parte ha algo que lhes corresponde 
analogicamente, esse «algo», em todo caso, nao pode dar lugar para nos a nenhuma 
representagao; a imaginagao, faculdade de ordem sensfvel, nao poderia alcangar 
realidades de outra ordem, como tampouco o pode a sensagao mesma, que lhe 
proporciona todos os elementos de suas construgoes. Por conseguinte, nao e na ordem 
sensfvel onde se podera encontrar nunca um meio de entrar em relagao com o que e 
de outra ordem; ha nisso uma heterogeneidade radical, o que nao quer dizer uma 
irredutibilidade principial; se pode haver comunicagao entre dois estados diferentes 
nao pode ser mais que pela intermediagao de um princfpio comum e superior a esses 
dois estados, e nao diretamente de um ao outro; mas e bem evidente que a 



possibilidade que consideramos aqui nao concerne em nenhum grau ao espiritismo. 
Para nao considerar mais que os dois estados em si mesmos, diremos isto: a 
possibilidade de comunicagao nos parecia ate um momento como extremamente 
improvavel, embora, nao obstante, nao se tratava ainda mais que de seres 
pertencentes a modalidades diversas de um mesmo estado; agora que se trata de seres 
que pertencem a estados diferentes, a comunicagao entre eles e uma impossibilidade 
absoluta. Precisamos que se trata somente, no momento ao menos, de uma 
comunicagao que se suporia estabelecida por que meios que cada um destes seres 
pode encontrar nas condi goes de seu proprio estado, quer dizer, pelas faculdades que 
resultam nele dessas condigoes mesmas, o que e o caso das faculdades sensfveis da 
ordem corporal; e, com efeito, e as faculdades sensfveis as que os espfritas 
recorreram. E uma impossibilidade absoluta, porque as faculdades de que se trata sao 
rigorosamente proprias a um so dos estados considerados, como o sao as condigoes 
das que derivam; se estas condigoes fossem comuns aos dois estados, estes se 
confundiriam e nao seriam mais que um somente, posto que e por essas condigoes 
como se define um estado de existencia 130 . O absurdo do espiritismo esta 
demonstrado assim plenamente, e poderfamos ficar af; nao obstante, como o rigor 
mesmo desta demonstragao pode faze-la dificilmente compreensfvel para aqueles que 
nao estao habituados a considerar as coisas desta maneira, adicionaremos algumas 
observagoes complementares que, ao apresentar a questao sob um aspecto um pouco 
diferente e mais particularizado, farao este absurdo mais visfvel ainda. 

Para que um ser possa manifestar-se no mundo corporal, e necessario que possua 
faculdades apropriadas, quer dizer, faculdades de sensagao e de agao, e que possua 
tambem os orgaos que correspondam a estas faculdades; sem tais orgaos, com efeito, 
estas faculdades poderiam existir, mas somente no estado latente e virtual; seriam 
puras potencialidades que nao se atualizariam, e nao serviriam de nada para aquilo de 
que se trata. Assim, inclusive se se supoe que o ser que deixou o estado corporal para 
passar a outro estado conserva nele, de certa maneira, as faculdades do estado 
corporal, isso nao pode ser mais que a tftulo de potencialidades, e assim nao podem 
ser adiante de nenhuma utilidade para comunicar com os seres corporais. Pelo resto, 
um ser pode levar nele potencialidades correspondentes a todos os estados dos que e 
suscetfvel, e inclusive deve as levar em certo modo, sem o qual esses estados nao 
seriam possibilidades para ele; mas aqui falamos do ser em sua realidade total, e nao 
dessa parte do ser que nao encerra mais que as possibilidades de um unico estado, 
como a individualidade humana, por exemplo. Assim, isto esta muito alem de tudo o 
que temos que considerar no presente, e, se fizemos alusao a isso, e unicamente para 
nao descuidar nada do que poderia parecer suscetfvel de dar lugar a alguma objegao; 
por outra parte, para evitar todo equfvoco, devemos acrescentar que o que representa 
a individualidade humana nao e precisamente o estado corporal somente, mas sim o 
que comporta ademais diversos prolongamentos que, com este estado corporal 
propriamente dito, constituem ainda somente um e mesmo estado ou grau da 
existencia universal. Aqui, nao vamos nos preocupar apenas desta ultima 
complicagao, posto que, se for certo que o estado corporal nao e um estado 
absolutamente completo, nao obstante e o unico em causa em toda manifestagao 
sensfvel; no fundo, o sensfvel e o corporal se identificam completamente. Para voltar 


130 Terei que fazer uma reserva, no sentido de que, como o diremos mais adiante, e uma condigao 
comum a todo estado individual, a exclusao dos estados nao individuals; mas isto nao afeta em nada a 
nossa demonstragao, que tivemos que apresentar sob uma forma tao simples como e possfvel, sem que 
isso seja nao obstante em detrimento da verdade. 



ao nosso ponto de partida, podemos dizer porque uma comunicagao por meios 
sensfveis nao e possfvel mais que entre seres que possuem um corpo; isto quer dizer 
em suma que um ser, para manifestar-se corporalmente, deve ser corporal ele mesmo, 
e, sob esta ultima forma, a coisa e muito evidente. Os espfritas mesmos nao podem ir 
abertamente contra esta evidencia; e pelo que, sem dar-se muita conta das razoes que 
obrigam a isso, supoem que seus «espfritos» conservam todas as faculdades de 
sensagao dos seres terrestres, e lhes atribuem, alem disso, um organismo, uma especie 
de corpo que nao e um corpo, posto que teria propriedades incompatfveis com a 
nogao mesma de corpo, e posto que nao teria todas as propriedades que sao 
essencialmente inerentes a esta nogao: guardaria algumas delas, como estar 
submetido ao espa§o e ao tempo, mas isto esta longe de ser suficiente. Nisso nao 
poderia haver um termo medio: ou um ser tern um corpo, ou nao o tern; se estiver 
morto no sentido ordinario da palavra, o que os espfritas chamam «desencarnado», 
isso quer dizer que deixou seu corpo; depois, ja nao pertence ao mundo corporal, de 
onde se segue que toda manifesta$ao sensfvel tornou-se impossfvel; estarfamos quase 
tentados de nos desculpar por ter que insistir sobre coisas tao simples no fundo, mas 
sabemos que isto e necessario. Faremos observar tambem que esta argumentagao nao 
prejulga nada do estado postumo do ser humano: de qualquer maneira que se conceba 
esse estado, a gente pode estar de acordo em reconhecer que nao e corporal, a menos 
que se aceitem essas grosseiras representagoes da «sobrevida» que descrevemos no 
capftulo precedente, com todos os elementos contraditorios que comportam; esta 
ultima opiniao nao e das que se pode discutir seriamente, e toda outra opiniao, 
quaisquer seja, deve entranhar necessariamente a negatjao formal das hipoteses 
espfritas. Esta precisao e muito importante, porque, efetivamente, tera que considerar 
dois casos: ou o ser, depois da morte, e pelo fato mesmo desta mudan<ja, passou a um 
estado inteiramente diferente e definido por condigoes completamente distintas das de 
seu estado precedente, e entao a refutagao que temos exposto em primeiro lugar se 
aplica imediatamente e sem nenhuma restrigao; ou permanece ainda em alguma 
modalidade do mesmo estado, mas distinta da modalidade corporal, e caracterizada 
pelo desaparecimento de ao menos uma das condi$oes cuja reuniao e necessaria para 
constituir a corporeidade: a conditjao que desapareceu forgosamente (o que nao quer 
dizer que as outras nao possam ter desaparecido tambem), e a presenga da materia, 
ou, de uma maneira mais precisa e mais exata, da «materia quantificada» 131 . Podemos 
admitir que estes dois casos correspondem um e outro a possibilidades: no primeiro, a 
individualidade humana deixou lugar a outro estado, individual ou nao, que ja nao 
pode chamar-se humano; no segundo, ao contrario, pode-se dizer que a 
individualidade humana subsiste por algum desses prolongamentos aos que temos 
feito alusao, mas esta individualidade e desde entao incorporea, e por conseguinte 
incapaz de manifestagao sensfvel, o que basta para que nao possa estar absolutamente 
para nada nos fenomenos do espiritismo. Apenas ha necessidade de indicar que e ao 
segundo caso ao que responde, entre outras, a concepgao da imortalidade entendida 
no sentido religioso e ocidental; efetivamente, e da individualidade humana que se 
trata entao, e pelo resto o fato de que se a transporte ideia de vida, por modificada que 
a suponha, implica que esse estado conserva algumas das condigoes do estado 
precedente, ja que a vida mesma, em toda a extensao da que e suscetfvel, nao e mais 
que uma destas condi?6es e nada mais. Ainda terei que considerar um terceiro caso: e 
o da imortalidade entendida no sentido metaffsico e oriental, quer dizer, o caso onde o 
ser passou, de uma maneira imediata ou diferida (ja que importa pouco, quanto a meta 


Materia quantitate signata , segundo a expressao escolastica. 



final, que tenha havido ou nao estados intermediaries), ao estado incondicionado, 
superior a todos os estados particulares que tratamos ate aqui, e no que todos estes 
estados tem seu prinefpio; mas esta possibilidade e de uma ordem muito 
transcendente para que nos detenhamos nela atualmente, e nao ha que se dizer que o 
espiritismo, com seu ponto de partida «fenomenico», nao tem nada a ver com as 
coisas desta ordem; nos bastara dizer que um tal estado esta mais a ffente, nao ja 
somente da manifestaqao sensivel, mas sim de toda manifesta§ao sob qualquer modo 
que seja. 

Em tudo o que precede, nao consideramos naturalmente mais que a comunicagao 
com os mortos tal como a admitem os espfritas; nao obstante, ainda se poderia 
perguntar, depois de ter estabelecido sua impossibilidade, se nao ha, pelo contrario, 
possibilidade de comunicaqao de algum outro genero, que se traduza por uma sorte de 
inspiraqao ou de intuigao especial, em ausencia de todo fenomeno sensivel; sem 
duvida, isto apenas pode interessar aos espfritas, mas poderia interessar a outros. E 
diffcil tratar completamente esta questao, porque, embora seja uma possibilidade, 
faltam quase inteiramente os meios de expressao para dar conta dela; pelo resto, para 
que seja verdadeiramente uma possibilidade, isso supoe que se realizaram condiqoes 
tao excepcionais que e quase inutil falar disso. Nao obstante, de uma maneira geral, 
diremos que para poder ficar em relagao com um ser que esta em outro estado, e 
necessario ter desenvolvido em si mesmo as possibilidades desse estado, de sorte que, 
inclusive se o que chega a esse estado e um homem vivo atualmente sobre a terra, nao 
e em tanto que individualidade humana terrestre como pode chegar af, a nao ser 
somente em tanto que e tambem outra coisa ao mesmo tempo. O caso mais simples, 
relativamente, e aquele onde o ser com o que se trata de comunicar permaneceu em 
um dos prolongamentos do estado individual humano; basta entao que o vivo tenha 
estendido sua propria individualidade, em uma direqao correspondente, alem da 
modalidade corporal a que esta usualmente limitado em ato, embora nao em potencia 
(ja que as possibilidades da individualidade integral sao evidentemente as mesmas em 
todos, mas podem permanecer puramente virtuais durante toda a existencia terrestre); 
este caso pode encontrar-se realizado em alguns «estados mfsticos», e isso pode 
produzir-se entao inclusive sem que a vontade do que o realiza tenha intervindo nisso 
ativamente. Se considerarmos depois o caso onde se trata de comunicar com um ser 
que passou a um estado inteiramente diferente do estado humano, podemos dizer que 
e virtualmente uma impossibilidade, ja que a coisa nao seria possfvel mais que se o 
vivo tivesse alcangado um estado superior, bastante elevado para representar um 
prinefpio comum aos outros dois e permitir assim uni-los, ao implicar 
«eminentemente» todas suas possibilidades particulares; mas entao a questao ja nao 
tem nenhum interesse, dado que, ao ter chegado a um tal estado, nao tera nenhuma 
necessidade de descer novamente a um estado inferior que nao lhe concerne 
diretamente; enfim, de todos os modos, nisso se trata de outra coisa que da 
individualidade humana 132 . Quanto a comunicagao com um ser que tivesse alcangado 
a imortalidade absoluta, suporia que o vivo possui o mesmo estado correspondente, 
quer dizer, que ja realizou atual e plenamente sua propria personalidade 
transcendente; pelo resto, nao se pode falar desse estado como analogo a um estado 
particular e condicionado: nesse estado ja nao poderia tratar-se de nada que se parega 


132 Temos suposto aqui que o ser nao humano esta em um estado ainda individual; se estivesse em 
um estado supra-individual, embora ainda condicionado, bastaria que o vivo alcangasse o mesmo 
estado, mas entao as conduces seriam tais que apenas se poderia falar ja de comunica9ao, em um 
sentido analogo a acep9§o humana, como tampouco se pode quando se trata do estado incondicionado. 



com individualidades, e a palavra comunicagao mesma perde sua significaqao, 
precisamente porque toda comparagao com o estado humana cessa aqui de ser 
aplicavel. Estas explicates podem parecer algo obscuras ainda, mas, para as 
esclarecer mais, seriam necessario muitos desenvolvimentos completamente 
estranhos a nosso tema 133 ; em sua ocasiao, estes desenvolvimentos poderao encontrar 
lugar em outros estudos. Pelo resto, a questao esta longe de ter a importancia que 
alguns poderiam estar tentados de lhe atribuir, porque a verdadeira inspiraqao e 
completamente diferente disso em realidade: nao tern sua fonte em uma comunicagao 
com outros seres, quaisquer que sejam, mas sim em uma comunica§ao com os estados 
superiores de seu proprio ser, o que e totalmente diferente. Assim, para este genero de 
coisas das quais acabamos de falar, poderfamos repetir o que dissemos a proposito da 
magia, embora sejam certamente de uma ordem mais elevada: aqueles que sabem 
verdadeiramente do que se trata e que tern disso um conhecimento profundo se 
desinteressam inteiramente de sua aplicagao; quanto aos «empfricos» (cuja a§ao se 
encontra restrita aqui, pela forqa das coisas, unicamente ao caso em que nao intervem 
mais que uma extensao da individualidade humana), evidentemente ninguem lhes 
pode impedir de aplicar as cegas os poucos conhecimentos fragmentarios e nao- 
coordenados de que tenham podido apoderar-se, mas sempre e bom lhes advertir que 
nao poderiam faze-lo mais que por sua conta e risco. 


133 Seria necessario tambem, depois de ter suposto que a iniciativa vem do vivo, retomar a questao 
em sentido inverso, o que suportaria ainda outras complica9oes. 



CAPfTULO VI 


A REENCARNAgAO 


Nao podemos pensar em empreender aqui um estudo absolutamente completo da 
questao da reencarnagao, ja que seria necessario um volume inteiro para examina-la 
sob todos seus aspectos; possivelmente voltaremos sobre ela algum dia; a coisa vale a 
pena, nao em si mesmo, ja que nao e mais que um absurdo puro e simples, a nao ser 
em razao da estranha difusao desta ideia de reencarnagao, que, em nossa epoca, e uma 
das que mais contribuem ao transtorno mental de um grande numero de pessoas. 
Posto que, nao obstante, nao podemos nos dispensar no momento de tratar este tema, 
diremos ao menos tudo o que tera que se dizer de mais essencial a seu respeito; e 
nossa argumentagao nao so valera contra o espiritismo kardecista, mas tambem contra 
todas as demais escolas «neo-espiritualistas» que, em sua continuagao, adotaram esta 
ideia, salvo nos detalhes mais ou menos importantes em que a modificaram. Pelo 
contrario, esta refutagao nao se dirige, como a precedente, ao espiritismo considerado 
em toda sua generalidade, ja que a reencarnagao nao e um elemento absolutamente 
essencial, e se pode ser espfrita sem admiti-la, enquanto que a pessoa nao pode se-lo 
sem admitir a manifestagao dos mortos por fenomenos sensfveis. De fato, sabe-se que 
os espfritas americanos e ingleses, quer dizer, os representantes da forma mais antiga 
do espiritismo, foram unanimes no comego em opor-se a teoria reencarnacionista, que 
Dunglas Home, em particular, criticou violentamente; para que alguns dentre eles se 
decidissem mais tarde a aceita-la, foi necessario que, no intervalo, esta teoria tenha 
penetrado nos meios anglo-saxoes por vias estranhas ao espiritismo. Na Franga 
mesmo, alguns dos primeiros espfritas, como Pierart e Anatole Barthe, separaram-se 
de Allan Kardec sobre este ponto; mas, hoje em dia, pode-se dizer que o espiritismo 
frances todo inteiro tern feito da reencarnagao um verdadeiro «dogma»; Allan Kardec 
mesmo, alias, nao tinha vacilado em chama-la com este nome. E ao espiritismo 
frances, recordamo-lo ainda, ao que a teoria em questao foi tomada pelo Teosofismo 
em primeiro lugar, depois pelo ocultismo papusiano e diversas outras escolas, que 
tern feito dela igualmente um de seus artigos de fe; por muito que estas escolas 
reprovem aos espfritas conceber a reencarnagao de uma maneira pouco «filosofica», 
as modificagoes e as complicagoes diversas que elas lhe contribufram nao poderiam 
mascarar esta apropriagao inicial. 

Ja notamos algumas das divergences que existem, a proposito da reencarnagao, 
seja entre os espfritas, seja entre eles e as demais escolas; sobre isto como sobre todo 
o resto, os ensinos dos «espfritos» sao bastante flutuantes e contraditorias, e as 
pretensas constatagoes dos «clarividentes» nao o sao menos. Assim, ja o vimos, para 
uns, um ser humano se reencarna constantemente no mesmo sexo; para outros, 
reencarna-se indiferentemente em um sexo ou no outro, sem que se possa fixar 
nenhuma lei a este respeito; para outros ainda, ha uma alternancia mais ou menos 
regular entre as encarnagoes masculinas e femininas. De igual modo, uns dizem que o 
homem se reencarna sempre sobre a terra; outros pretendem que pode reencarnar-se 
tambem, seja em outro planeta do sistema solar, seja inclusive sobre um astro 
qualquer; alguns admitem que ha geralmente varias encarnagoes terrestres 
consecutivas antes de passar a outra morada, e esta e a opiniao do Allan Kardec 
mesmo; para os teosofistas, nao ha mais que encarnagoes terrestres durante toda a 
duragao de um ciclo extremamente largo, depois do qual uma raga humana toda 



inteira com eg a uma nova serie de encarnagoes em outra esfera, e assim 
sucessivamente. Outro ponto que nao e menos discutido, e a duragao do intervalo que 
deve transcorrer entre duas encarnagoes consecutivas: uns pensam que alguem se 
pode reencarnar imediatamente, ou ao menos ao cabo de um tempo muito curto, 
enquanto que para outros, as vidas terrestres devem estar separadas por longos 
intervalos; vimos em outra parte que os teosofistas, depois de ter suposto primeiro 
que estes intervalos eram de mil e duzentos ou de mil e quinhentos anos como 
mmimo, chegaram a reduzi-los grandemente, e a fazer a este respeito distingoes 
segundo os «graus de evolugao» dos indivfduos 134 . Nos ocultistas franceses, 
produziu-se igualmente uma variagao que e bastante curiosa de assinalar: em suas 
primeiras obras Papus, embora atacasse aos teosofistas com os quais acabava de 
romper, repete segundo eles que, «segundo a ciencia esoterica, uma alma nao pode 
reencarnar-se mais que ao cabo de mil e quinhentos anos ou mais, salvo em algumas 
excegoes muito claras (morte na infancia, morte violenta, adeptado)», e afirma 
inclusive, a fe de M me Blavatsky e de Sinnet, que «estas ciffas estao tiradas de 
calculos astronomicos pelo esoterismo hindu», enquanto que nenhuma doutrina 
tradicional autentica falou nunca da reencamagao, e enquanto esta nao e mais que 
uma invengao modema inteiramente ocidental. Mais tarde, Papus rechaga 
inteiramente a pretendida lei estabelecida pelos teosofistas e declara que nao se pode 
dar nenhuma lei, dizendo (e respeitamos escrupulosamente seu estilo) que «seria tao 
absurdo fixar um termo de mil e duzentos anos como de dez no tempo que separa 
uma encarnagao de um retorno sobre a terra, como fixar para a vida humana sobre a 
terra um perfodo igualmente fixo». Tudo isto apenas sim da para inspirar confianga 
aos que examinam as coisas com imparcialidade, e, se a reencamagao nao foi 
«revelada» pelos «espfritos» pela boa razao de que estes jamais falaram realmente por 
intermedio das mesas ou dos mediuns, as poucas precisoes que acabamos de fazer 
bastam ja para mostrar que ela nao pode ser tampouco um verdadeiro conhecimento 
esoterico, ensinado por iniciados que, por definigao, saberiam a que ater-se a respeito. 
Assim, nao ha necessidade sequer de ir ao fundo da questao para descartar as 
pretensoes dos ocultistas e dos teosofistas; resta que a reencamagao seja o equivalente 
de uma simples concepgao filosofica; efetivamente, ela nao e mais que isso, e esta 
inclusive ao nivel das piores concepgoes filosoficas, posto que e absurda no sentido 
proprio desta palavra. Ha muitos absurdos tambem entre os filosofos, mas ao menos, 
geralmente, nao as apresentam mais que como hipotese; os «neo-espiritualistas» se 
iludem mais completamente (e admitimos aqui sua boa fe, que e incontestavel para a 
massa, mas que nao o e sempre para os dirigentes), e a seguranga mesma com a que 
formulam suas afirmagoes e uma das razoes que as fazem mais perigosas que as dos 
filosofos. 

Acabamos de pronunciar o termo «concepgao filosofica»; o termo «concepgao 
social» seria talvez ainda mais justo na circunstancia, se se considerar o que foi a 
origem real da ideia de reencamagao. Em efeito, para os socialistas franceses da 
primeira metade do seculo XIX, que a inculcaram a Allan Kardec, esta ideia estava 
essencialmente destinada a proporcionar uma explicagao da desigualdade das 
condigoes sociais, que revestia a seus olhos um carater particularmente agudo. Os 
esprritas conservaram este mesmo motivo entre os que invocam com mais gana para 
justificar sua crenga na reencamagao, e inclusive quiseram estender a explicagao a 
todas as desigualdades, tanto intelectuais como ffsicas; eis aqui o que diz a respeito 
Allan Kardec: «Ou as almas em seu nascimento sao iguais, ou nao sao iguais, isto nao 
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e duvidoso. Se forem iguais, por que essas atitudes diversas?... Se forem desiguais, e 
porque Deus as criou assim, mas entao, por que essa superioridade inata concede a 
algumas? e conforme esta parcialidade a sua justiga e da mesma forma amor que 
professa a todas suas criaturas? Admitamos, ao contrario, uma sucessao de 
existencias anteriores progressivas, e tudo fica explicado. Os homens trazem ao 
nascer a intuigao do que adquiriram; estao mais ou menos avangados, segundo o 
numero de existencias que percorreram, conforme estejam mais ou menos afastados 
do ponto de partida, absolutamente como em uma reuniao de indivfduos todos 
ancioes cada um tera um desenvolvimento proporcionado ao numero de anos que 
tenha vivido; as existencias sucessivas serao, para a vida da alma, o que os anos sao 
para a vida do corpo... Deus, em sua justiga, nao pode criar almas mais ou menos 
perfeitas; mas, com a pluralidade das existencias, a desigualdade que vemos ja nao 
tern nada de contrario a eqliidade mais rigorosa » 135 . M. Leon Denis diz igualmente: 
«A pluralidade das existencias e a unica que pode explicar a diversidade dos 
caracteres, a variedade das aptidoes, a desproporgao das qualidades morais, em uma 
palavra todas as desigualdades que ferem nossos olhares. Fora desta lei, alguem se 
perguntaria em vao por que alguns homens possuem talento, nobres sentimentos, 
aspiragoes elevadas, enquanto que tantos outros nao tern em heranga mais que 
estupidez, paixoes vis e instintos grosseiros. O que pensar de um Deus que, ao nos 
atribuir uma so vida corporal, tivesse-nos feito parte tao desiguais e, do selvagem ao 
civilizado, tivesse reservado aos homens bens tao pouco ajustados e um nfvel moral 
tao diferente? Sem a lei das reencamagoes, e a iniqliidade a que governa o mundo... 
Todas estas escuridoes se dissipam ante a doutrina das existencias multiplas. Os seres 
que se distinguem por sua capacidade intelectual ou suas virtudes viveram mais, 
trabalharam mais, adquiriram uma experiencia e aptidoes mais extensas» 136 . Razoes 
similares sao alegadas inclusive pelas escolas cujas teorias sao menos «primarias» 
que as do espiritismo, ja que a concepgao reencarnacionista jamais pode perder 
inteiramente a marca de sua origem; os teosofistas, por exemplo, poem tambem 
diante, ao menos acessoriamente, a desigualdade das condigoes sociais. Por seu lado, 
Papus faz exatamente o mesmo: «Os homens recomegam um novo percurso no 
mundo material, ricos ou pobres, felizes socialmente ou desgragados, segundo os 
resultados adquiridos nos percursos anteriores, nas encarnagoes precedentes» 137 . Em 
outra parte, se expressa ainda mais claramente sobre este ponto: «Sem a nogao da 
reencarnagao, a vida social e uma iniqiiidade. Por que seres nao-inteligentes estao 
afogados de dinheiro e cobertos de honras, enquanto que seres de valor se debatem na 
preocupagao e na luta cotidiana por mantimentos flsicos, morais ou espirituais?... 
Pode dizer-se, em geral, que a vida social atual esta determinada pelo estado anterior 
do espfrito e que determina o estado social futuro» 138 . 

Uma tal explicagao e perfeitamente ilusoria, e eis aqui por que: primeiro, se o 
ponto de partida nao for o mesmo para todos, se houver homens que estao mais ou 
menos afastados dele e que nao percorreram igual numero de existencias (e o que diz 
Allan Kardec), ha nisso uma desigualdade da qual nao poderiam ser responsaveis, e 
que, por conseguinte, os reencarnacionistas devem considerar como uma «injustiga» 
que sua teoria e incapaz de explicar. Depois, admitindo inclusive que nao tivesse 
havido essas diferengas entre os homens, e mister que tenha havido, em sua evolugao 


135 Le Livre des Esprits, pp. 102-103. 
m Apres la mort, pp. 164-166. 

137 Traite methodique de Science occulte, p. 167. 

138 La Reincarnation, pp. 113 y 118. 



(e falamos segundo a maneira de ver dos espfritas), um momento no qual as 
desigualdades comegaram, e e necessario tambem que tenham tido uma causa; se se 
disser que essa causa, sao os atos que os homens ja tinham cumprido anteriormente, 
sera preciso explicar como esses homens puderam comportar-se tao diferentemente 
antes que as desigualdades tenham se introduzido entre eles. Isso e inexplicavel, 
simplesmente porque ha af uma contradigao: se os homens tivessem sido 
perfeitamente iguais, teriam sido semelhantes sob todos os aspectos, e, admitindo que 
isso fosse possfvel jamais teriam podido deixar de se-lo, a menos que se responda a 
validez do princfpio de razao suficiente (e, nesse caso, ja nao haveria lugar a procurar 
nenhuma lei nenhuma explicagao qualquer); se puderam se tomar desiguais, e 
evidente que a possibilidade de desigualdade estava neles, e esta possibilidade 
preliminar bastava para lhes constituir desiguais na origem, ao menos potencialmente. 
Assim, nao temos feito mais que fazer retroceder a dificuldade acreditando resolve-la, 
e, finalmente, subsiste toda inteira; mas, para dizer a verdade, nao ha dificuldade, e o 
problema mesmo nao e menos ilusorio que sua pretensa solugao. Pode-se dizer desta 
questao o mesmo de muitas questoes filosoficas, que nao existe senao porque esta mal 
exposta; e, se se expoe mal, e, sobretudo, no fundo, porque se fazem intervir 
consideragoes morais e sentimentais onde nao tern nada que fazer: esta atitude e tao 
nao-inteligente como o seria a de um homem que se perguntasse, por exemplo, por 
que tal especie animal nao e igual a tal outra, o que esta manifestamente desprovido 
de sentido. Que haja na natureza diferengas que nos aparegam como desigualdades, 
enquanto que ha outras que nao tomam este aspecto, isso nao e mais que um ponto de 
vista puramente humano; e, se se deixar de lado este ponto de vista eminentemente 
relativo, ja nao tera que falar de justiga ou de injustiga nesta ordem de coisas. Em 
suma, perguntar-se por que um ser nao e igual a outro, e perguntar-se por que e 
diferente desse outro; mas, se nao fosse diferente dele, seria esse outro em lugar de 
ser ele mesmo. Desde que ha uma multiplicidade de seres, e mister necessariamente 
que haja diferengas entre eles; duas coisas identicas sao inconcebrveis, porque, se 
forem verdadeiramente identicas, nao sao duas coisas, mas sim uma so e mesma 
coisa; Leibnitz tern inteiramente razao sobre este ponto. Cada ser se distingue de 
outros, desde o comego, em que traz em si mesmo algumas possibilidades que sao 
essencialmente inerentes a sua natureza, e que nao sao as possibilidades de nenhum 
outro ser; a questao para a qual os reencamacionistas pretendem contribuir com uma 
resposta equivale, pois, simplesmente, a perguntar-se por que um ser e ele mesmo e 
nao outro. Se quer ver-se nisso uma injustiga, pouco importa, mas, em todo caso, e 
uma necessidade; e ademais, no fundo, seria bem mais o contrario de uma injustiga: 
em efeito, a nogao de justiga, despojada de seu carater sentimental e especificamente 
humano, reduz-se a de equilfbrio ou de harmonia; agora bem, para que haja harmonia 
total no Uni verso, e necessario e basta com que cada ser esteja no lugar que deve 
ocupar, como elemento deste Universo, conforme com sua propria natureza. Isto 
equivale a dizer precisamente que as diferengas e as desigualdades, que sentem prazer 
em denunciar como injustigas reais ou aparentes, concorrem efetiva e 
necessariamente, ao contrario, para essa harmonia total; e esta harmonia nao pode nao 
ser, ja que seria supor que as coisas nao sao o que sao, posto que haveria absurdo em 
supor que pode acontecer a um ser algo que nao e uma consequencia de sua natureza; 
assim, os partidarios da justiga podem encontrar-se satisfeitos alem disso, sem estar 
obrigados a ir contra a verdade. 



Allan Kardec declara que «o dogma da reencamagao esta baseado sobre a justiga 
de Deus e a revel agao » 139 ; acabamos de mostrar que, destas duas razoes para 
acreditar, a primeira nao poderia ser invocada validamente; quanto a segunda, como 
quer falar evidentemente da revel ag ao dos «espfritos», e como estabelecemos 
precedentemente que e inexistente, nao temos que voltar sobre isso. Nao obstante, 
ainda nao se trata mais que de observagoes preliminares, ja que, do fato de que nao se 
veja nenhuma razao para admitir uma coisa, nao se segue forgosamente que essa coisa 
seja falsa; tambem se poderia permanecer a seu respeito em uma atitude de duvida 
pura e simples. Ademais, devemos dizer que as objegoes que se formulam 
ordinariamente contra a teoria reencamacionista nao sao apenas mais fortes que as 
razoes que se invocam por outra parte para apoia-la; isto se deve, em grande parte, a 
que adversaries e partidarios da reencamagao se colocam por igual, o mais 
freqlientemente, sobre o terreno moral e sentimental, e a que as consideragoes desta 
ordem nao poderiam provar nada. Podemos retomar aqui a mesma observagao que no 
que concerne a questao da comunicagao com os mortos: em lugar de perguntar-se se 
isso e verdadeiro ou falso, que e a unica coisa que importa, discute-se para saber se 
isso e ou nao e «consolador», e se pode discutir assim indefinidamente sem avangar 
mais por isso, posto que isso e um criterio puramente «subjetivo», como diria algum 
filosofo. Felizmente, ha muito mais que se dizer contra a reencamagao, posto que se 
pode estabelecer sua impossibilidade absoluta; mas, antes de chegar at, devemos 
tratar ainda outra questao e precisar algumas distingoes, nao so porque sao muito 
importantes em si mesmas, mas tambem porque, sem isso, alguns poderiam 
surpreender-se de nos ver afirmar que a reencamagao e uma ideia exclusivamente 
moderna. Ha muitas confusoes e nogoes falsas que tern curso ha um seculo como para 
que muitas pessoas, inclusive fora dos meios «neo-espiritualistas», nao se encontrem 
gravemente influenciados por elas; esta deformagao chegou inclusive a um ponto tal 
que os orientalistas oficiais, por exemplo, interpretam correntemente em um sentido 
reencamacionista textos nos quais nao ha nada disso, e que se tomaram 
completamente incapazes de compreende-los de outra maneira, o que equivale a dizer 
que nao compreendem absolutamente nada. 

O termo «reencarnagao» deve ser distinto de outros dois termos ao menos, que 
tern uma significagao totalmente diferente, e que sao os de «metempsicosis» e de 
«transmigragao»; se trata de coisas que eram muito bem conhecidas pelos antigos, 
como o sao ainda pelos orientals, mas que os ocidentais modernos, inventores da 
reencamagao, ignoram absolutamente 140 . Entenda-se bem que, quando se fala de 
reencamagao, isso quer dizer que o ser que esteve ja encarnado retoma um novo 
corpo, quer dizer, que volta para estado pelo que ja passou; por outra parte, admite-se 
que isso concerne ao ser real e completo, e nao simplesmente aos elementos mais ou 
menos importantes que tenham podido entrar em sua constituigao a um tftulo 
qualquer. Fora destas duas condigoes, nao pode tratar-se de reencamagao; agora bem, 
a primeira destas condigoes a distingue essencialmente da transmigragao, tal como se 
considera nas doutrinas orientals, e a segunda nao a diferenga menos profundamente 
da metempsicosis, no sentido em que a entendiam concretamente os orficos e os 


139 Le Livre des Esprits, p. 75. 

140 Haveria lugar a mencionar tambem as concepgoes de alguns cabalistas, que se designam sob os 
nomes de «revolugao das almas» e de «embrionato»; mas nao falaremos delas aqui porque isso nos 
levaria muito longe; ademais, estas concepgoes nao tern mais que um alcance bastante restrito, ja que 
fazem intervir condigoes que, por estranho que isso possa parecer, . inteiramente especiais ao povo de 
Israel. 



pitagoricos. Os espfritas, embora afirmem falsamente a antigliidade da teoria 
reencarnacionista, dizem bem que nao e identica a metempsicosis; mas, segundo eles, 
somente se distingue dela no que tange as existences sucessivas que sao sempre 
«progressivas», e em que devem considerar-se exclusivamente os seres humanos: 
«Ha, diz Allan Kardec, entre a metempsicosis dos antigos e a doutrina moderna da 
reencarnagao, esta grande diferenga, ou seja, que os espiritos rechagam de maneira 
absoluta a transmigragao do homem nos animais, e reciprocamente» 141 . Os antigos, na 
realidade, jamais consideraram uma tal transmigragao, como tampouco a do homem 
em outros homens, como poderia definir-se a reencarnagao; sem duvida, ha 
expressoes mais ou menos simbolicas que podem dar lugar a mal-entendidos, mas 
somente quando nao se sabe o que querem dizer verdadeiramente, e que e isto: ha no 
homem elementos psfquicos que se dissociam depois da morte, e que podem 
acontecer entao a outros seres vivos, homens ou animais, sem que isso tenha mais 
importancia, no fundo, que o fato de que, depois da dissolugao do corpo desse mesmo 
homem, os elementos que lhe compunham possam servir para formar outros corpos. 
Nos dois casos, trata-se de elementos mortais do homem, e nao da parte imperecfvel 
que e seu ser real, e que nao e afetado de maneira nenhuma por essas mutagoes 
postumas. A este proposito, Papus cometeu um equfvoco de outro genero, ao falar 
«das confusoes entre a reencarnagao ou retorno do espirito a um corpo material, 
depois de uma estadia astral, e a metempsicosis ou travessia pelo corpo material de 
corpos de animais e de plantas, antes de voltar para um novo corpo material» 142 ; sem 
falar de algumas raridades de expressao que podem ser lapsos (os corpos de animais e 
de plantas nao sao menos «materiais» que os corpos humanos, e nao sao 
«atravessados» por este, mas sim por elementos que provem dele), isso nao poderia 
chamar-se de maneira nenhuma «metempsicosis», ja que a formagao desta palavra 
implica que se trata de elementos psfquicos, e nao de elementos corporais. Papus tern 
razao ao pensar que a metempsicosis nao concerne ao ser real do homem, mas se 
equivoca completamente sobre sua natureza; e por outra parte, quanto a reencarnagao, 
quando diz que «foi ensinada como um misterio esoterico em todas as iniciagoes da 
antigtiidade» 143 , confunde-a pura e simplesmente com a transmigragao verdadeira. 

A dissolugao que segue a morte nao recai somente sobre os elementos corporais, 
mas tambem sobre alguns elementos que se podem chamar psfquicos; isto, ja 
dissemos ao explicar que tais elementos podem intervir as vezes nos fenomenos do 
espiritismo e contribuir a dar a ilusao de uma agao real dos mortos; de uma maneira 
analoga, podem tambem, em alguns casos, dar a ilusao de uma reencarnagao. O que 


141 Le Livre des Esprits, p. 96; cf. ibid ., pp. 262-264. 

142 La Reincarnation, p. 9. — Papus adiciona: «e necessario nao confundir jamais a reencarnagao e 
a metempsicosis, posto que o homem nao retrocede e o espirito nao se torna jamais um espirito de 
animal, salvo no piano astral, no estado genial, mas isto e ainda um misterio». Para nos, . pretenso 
misterio nao oe:. dizer que se trata do «genio da especie», quer dizer, da entidade que representa o 
espirito, nao de uma individualidade, mas sim de uma especie animal toda inteira; os ocultistas 
pensam, em efeito, que o animal nao e como o homem um individuo autonomo, e que, depois da 
morte, sua alma retorna a «essencia elementar», propriedade indivisa das especies. Segundo a teoria a 
que Papus faz alusao em . enigmaticos, os genios das especies animais seriam espiritos humanos 
chegados a um certo grau de evolugao e a quern esta fungao teria sido atribuida especialmente; 
ademais, ha «clarividentes» que pretendem ter visto genios sob a forma de homens com cabegas de 
animais, como as figuras simbolicas dos antigos egipcios. A teoria em questao e inteiramente erronea: 
o genio da especie e uma realidade, inclusive para a especie humana, mas nao e o que acreditam os 
ocultistas, e nao tern nada em comum com os espiritos dos homens individuals; quanto ao «plano» 
onde se situa, isso nao entra nos quadros convencionais fixados pelo ocultismo. 

143 La Reincarnation, p. 6. 



importa reter, sob esta ultima relagao, e que estes elementos (que, durante a vida, 
podem ter sido propriamente conscientes ou so «subconscientes») compreendem 
concretamente todas as imagens mentais que, ao resultar da experiencia sensfvel, 
formaram parte do que se chama memoria e imagina§ao: estas faculdades, ou melhor, 
estes conjuntos, sao perecfveis, quer dizer, sujeitos a dissolver-se, porque, ao serem 
de ordem sensfvel, sao literalmente dependences do estado corporal; por outra parte, 
fora da condigao temporaria, que e uma das que definem este estado, a memoria nao 
teria evidentemente nenhuma razao de subsistir. Certamente, isto esta muito longe das 
teorias da psicologia classica sobre o «eu» e sua unidade; estas teorias nao tern outro 
defeito que estar quase tao desprovidas de fundamento, em seu genero, como as 
concep£oes dos «neo-espiritualistas». Outra precisao que nao e menos importante, e 
que pode haver uma transmissao de elementos psfquicos de um ser a outro sem que 
isso suponha a morte do primeiro: em efeito, ha uma heranga psfquica tanto como 
uma heranga fisiologica, isto e bastante pouco respondido, e e inclusive um fato de 
observaqao vulgar; mas o que muitos nao se dao conta provavelmente, e que isso 
supoe ao menos que os pais proporcionam um germe psfquico, ao mesmo tempo que 
um germe corporal; e este germe pode implicar potencialmente um conjunto muito 
complexo de elementos pertencentes ao domfnio da «subconsciencia», alem das 
tendencias ou predisposiqoes propriamente ditas que, ao desenvolver-se, aparecerao 
de uma maneira mais manifesta; estes elementos «subconscientes», ao contrario, 
poderao nao se tornar visfveis mais que em casos bem excepcionais. E a dupla 
heranga psfquica e corporal a que expressa esta formula a chinesa: «Voce revivera em 
seus milhares de descendentes», que, seguramente, seria muito diffcil de interpretar 
em um sentido reencamacionista, embora os ocultistas e inclusive os orientalistas 
tenham obtido muitas outras faqanhas comparaveis a esta. As doutrinas extremo- 
orientais consideram inclusive preferentemente o lado psfquico da heranga, e veem 
nele um verdadeiro prolongamento da individualidade humana; por isso e pelo que, 
sob o nome de «posteridade» (que e suscetfvel tambem de um sentido superior e 
puramente espiritual), associam-na a «longevidade», que os ocidentais chamam 
imort alidade. 

Como o veremos depois, alguns feitos que os reencarnacionistas acreditam poder 
invocar em apoio de sua hipotese se explicam perfeitamente por um ou outro dos dois 
casos que acabamos de considerar, quer dizer, por uma parte, pela transmissao 
hereditaria de alguns elementos psfquicos, e, por outra, pela assimilagao a uma 
individualidade humana de outros elementos psfquicos provenientes da desintegragao 
de individualidades humanas anteriores, que nao tern por isso a menor relaqao 
espiritual com aquela. Em tudo isto, ha correspondencia e analogia entre a ordem 
psfquica e a ordem corporal; e isso se compreende, posto que um e outro, repetimo-lo, 
referem-se exclusivamente ao que se pode chamar os elementos mortals do ser 
humano. E mister adicionar ainda que, na ordem psfquica, pode ocorrer, mais ou 
menos excepcionalmente, que um conjunto bastante consideravel de elementos se 
conserve sem dissociar-se e seja transferido tal qual a uma nova individualidade; os 
fatos deste genero sao, naturalmente, os que apresentam o carater mais surpreendente 
aos olhos dos partidarios da reencamagao, e entretanto estes casos nao sao menos 
ilusorios que todos outros 144 . Tudo isso, ja dissemos, nao conceme nem afeta de 


144 Alguns pensam que uma transferencia analoga pode operar-se para elementos corporals mais ou 
menos sutilizados, e consideram tambem uma «metensomatosis» ao lado da «metempsicosis»; se 
podera estar tentado a supor, a primeira vista, que nisso ha uma confusao e que atribuem 
equivocadamente a corporeidade aos elementos psfquicos inferiores; nao obstante, pode tratar-se 



maneira nenhuma ao ser real; e verdade que alguem poderia perguntar-se por que, se 
isso for assim, os antigos parecem ter dado uma importancia tao grande a sorte 
postuma dos elementos em questao. Poderiamos responder fazendo observar 
simplesmente que ha muita gente que se preocupa com o tratamento que seu corpo 
podera sofrer depois da morte, sem pensar por isso que seu espfrito deva sentir a 
contrapartida disso; mas acrescentaremos que efetivamente, como regra geral, estas 
coisas nao sao absolutamente indiferentes; se fossem, ademais, os ritos funerarios nao 
teriam nenhuma razao de ser, enquanto que, ao contrario, tern uma razao muito 
profunda. Sem poder insistir sobre tudo isto, diremos que a agao destes ritos se exerce 
precisamente sobre os elementos psfquicos do defunto; mencionamos o que pensavam 
os antigos da relagao que existe entre seu nao cumprimento e alguns fenomenos de 
«obsessao», e esta opiniao estava perfeitamente fundamentada. Certamente, se nao se 
considerasse mais que o ser em tanto que passou a outro estado de existencia, nao 
terei que ter em conta o que podem vir a ser esses elementos (salvo possivelmente 
para assegurar a tranqtiilidade dos vivos); mas a coisa e muito diferente se se 
considerar o que chamamos os prolongamentos da individualidade humana. Este tema 
poderia dar lugar a consideragoes cuja complexidade e cuja estranheza mesma nos 
impedem de abordar aqui; ademais, estimamos que e daqueles que nao seria nem util 
nem vantajoso tratar public amente de uma maneira detalhada. 

depois de haver dito no que consiste verdadeiramente a metempsicosis, vamos 
dizer agora o que e a transmigragao propriamente dita: desta vez, trata-se em efeito do 
ser real, mas nao se trata para ele de um retorno ao mesmo estado de existencia, 
retomo que, se pudesse ter lugar, seria talvez uma «migragao» se se quiser, mas nao 
uma «transmigragao». Do que se trata e, ao contrario, da passagem do ser a outros 
estados de existencia, que estao definidos, como dissemos, por condigoes 
inteiramente diferentes daquelas as quais esta submetida a individualidade humana 
(com a unica restrigao de que, enquanto se trate de estados individuais, o ser esta 
revestido sempre de uma forma, mas que nao poderia dar lugar a nenhuma 
representagao espacial ou outra, mais ou menos modelada sobre a da forma corporal); 
quern diz transmigragao diz essencialmente mudanga de estado. E isto o que 
entendem todas as doutrinas tradicionais do oriente, e temos multiplas razoes para 
pensar que este ensino era tambem o dos «misterios» da antigliidade; inclusive em 
doutrinas heterodoxas como o budismo, nao se trata de outra coisa, apesar da 
interpretagao reencarnacionista que tern curso hoje em dia entre os europeus. E 
precisamente a verdadeira doutrina da transmigragao, entendida segundo o sentido 
que lhe da a metaffsica pura, a que permite refutar de uma maneira absoluta e 
definitiva a ideia de reencarnagao; e, sobre este terreno, nao ha nenhuma outra 
refutagao que seja possfvel. Somos, pois conduzidos assim a mostrar que a 
reencarnagao e uma impossibilidade pura e simples; por isso e mister entender que 


realmente de elementos de origem corporal, mas «psiquisados», em certo modo, por esta transposigao 
ao «estado sutil» cuja possibilidade indicamos precedentemente; o estado corporal e o estado psfquico, 
simples modalidades diferentes de um mesmo estado de existencia que e o da individualidade humana, 
nao poderiam ser totalmente separados. Assinalamos a atengao dos ocultistas o que diz sobre este 
ponto um autor do qual eles falam de boa vontade sem lhe conhecer, Keleph Ben Nathan (Dutoit- 
Membrini), na Phiosophie Divine, 11, pp. 62 e 292-293; a muitas dedamagoes mfsticas bastante ocas, 
este autor mescla as vezes percep?oes muito interessantes. Aproveitaremos esta ocasiao para expor um 
engano dos ocultistas, que apresentam ao Dutoit-Membrini como um discipulo do Louis-Claude do 
Saint Martin (e M. Joanny Bricaud quern fez esta descoberta), enquanto que, ao contrario, este se 
expressou sobre ele em termos bem desfavoraveis (idem, t, I, pp. 245 e 345); teria que fazer todo um 
livro, que seria muito divertido, sobre a erudigao dos ocultistas e sua maneira de escrever a historia. 



um mesmo ser nao pode ter duas existences no mundo corporal, considerando este 
mundo em toda sua extensao: pouco importa que seja sobre a terra ou sobre outros 
astros quaisquer; importa pouco tambem que seja em ser humano ou, segundo as 
falsas concepqoes da metempsicosis, sob qualquer outra forma, animal, vegetal ou 
inclusive mineral. Adicionaremos ainda: importa pouco que se trate de existences 
sucessivas ou simultaneas, ja que alguns tern feito esta hipotese, ao menos 
extravagante, de uma pluralidade de vidas que se desenvolvem ao mesmo tempo, para 
um mesmo ser, em diversos lugares, verossimilmente sobre planetas diferentes; isso 
nos leva ainda uma vez mais aos socialises de 1848, ja que parece que seja Blanqui 
quern tern imaginado o primeiro uma repetigao simultanea e indefinida, no espaqo, de 
indivfduos supostos identicos. Alguns ocultistas pretendem tambem que o indivfduo 
humano pode ter varios «corpos psfquicos», como eles dizem, vivendo ao mesmo 
tempo em diferentes planetas; e chegam ate afirmar que, se ocorrer a alguem sonhar 
que foi morto, e, em muitos casos, que, nesse mesmo instante, foi-o efetivamente em 
outro planeta! Isto poderia parecer incrivel se nos mesmos nao o tivessemos ouvido; 
mas, no capftulo seguinte, ver-se-ao outras historias tao fortes como esta. Devemos 
dizer tambem que a demonstragao que vale contra todas as teorias reencarnacionistas, 
qualquer que seja a forma que tomem, aplica-se igualmente, e ao mesmo tftulo, a 
certas concepqoes de matiz mais propriamente filosofico, como a concepgao do 
«eterno retorno» do Nietzsche, e em uma palavra a tudo o que suponha no Universo 
uma repetigao qualquer. 

Nao podemos pensar expor aqui, com todos os desenvolvimentos que suporta, a 
teoria metaffsica dos estados multiplos do ser; temos a intenqao de lhe consagrar, 
quando o pudermos, um ou varios estudos especiais. Mas podemos indicar ao menos 
o fundamento desta teoria, que e ao mesmo tempo o princfpio da demonstragao de 
que se trata, e que e o seguinte: a Possibilidade universal e total e necessariamente 
infinita e nao pode ser concebida de outro modo, ja que, ao compreender tudo e ao 
nao deixar nada fora dela, nao pode estar limitada por nada absolutamente; uma 
limitaqao da Possibilidade universal, posto que deve lhe ser exterior, e propria e 
literalmente uma impossibilidade, quer dizer, uma puro nada. Agora, supor uma 
repetiqao no seio da Possibilidade universal, como se faz ao admitir que haja duas 
possibilidades particulares identicas, e lhe supor uma limitaqao, ja que a infinidade 
exclui toda repetigao: nao e mais que no interior de um conjunto finito onde se pode 
voltar duas vezes para um mesmo elemento, e ainda esse elemento nao seria 
rigorosamente o mesmo mais que a condigao de que esse conjunto forme um sistema 
fechado, condigao que nao se realiza nunca efetivamente. Desde que o Universo e 
verdadeiramente um todo, ou melhor, o Todo absoluto, nao pode haver em nenhuma 
parte nenhum ciclo fechado: duas possibilidades identicas nao seriam mais que uma 
so e mesma possibilidade; para que sejam verdadeiramente duais, e mister que 
difiram por uma condi§ao ao menos, e entao nao sao identicas. Nada pode voltar 
nunca para mesmo ponto, e isto inclusive em um conjunto que e sozinho indefinido (e 
nao ja infinito), como o mundo corporal: enquanto se traga um cfrculo, se efetua um 
deslocamento, e assim o cfrculo nao se fecha mais que de uma maneira inteiramente 
ilusoria. Nao ha nisso mais que uma simples analogia, mas pode servir para ajudar a 
compreender que, «a fortiori», na existencia universal, o retorno a um mesmo estado 
e uma impossibilidade: na Possibilidade total, estas possibilidades particulares que 
sao os estados de existencia condicionados sao necessariamente em multiplicidade 
indefinida; negar isto, e querer limitar a Possibilidade; e mister, pois admiti-lo, sob 
pena de contradi§ao, e isso basta para que nenhum ser possa voltar a passar duas 



vezes pelo mesmo estado. Como se ve, esta demonstragao e extremamente simples 
em si mesma, e, se a alguns custa algum trabalho compreende-la, nao pode dever-se 
mais que ao fato de que lhes faltam os conhecimentos metaffsicos mais elementares; 
para esses, talvez fosse necessaria uma exposiqao mais desenvolvida, mas lhes 
rogaremos que esperem, para encontra-la, a que tenhamos a ocasiao de dar 
integralmente a teoria dos estados multiplos; em todo caso, podem estar seguros de 
que esta demonstraqao, tal como acabamos de formula-la no que tern de essencial, 
nao deixa nada a desejar sob o aspecto do rigor. Quanto aqueles que se imaginarao 
que, ao rechagar a reencamaqao, arriscamo-nos a limitar de outra maneira a 
Possibilidade universal, responderemos simplesmente que nao rechaqamos mais que 
uma impossibilidade, que e nada, e que nao aumentaria a soma das possibilidades 
mais que de uma maneira absolutamente ilusoria, ao nao ser mais que um puro zero; 
nao se limita a Possibilidade negando um absurdo qualquer, por exemplo dizendo que 
nao pode existir um quadrado redondo, ou que, entre todos os mundos possfveis, nao 
pode haver nenhum onde dois e dois somem cinco; o caso e exatamente o mesmo. Ha 
gente que, nesta ordem de ideias, faz-se estranhos escrupulos: assim Descartes, 
quando atribufa a Deus a «liberdade de indiferen 5 a», por temor a limitar a onipotencia 
divina (expressao teologica da Possibilidade universal), e sem dispor-se de que essa 
«liberdade de indiferenga:*, ou a escolha em ausencia de toda razao, implica 
condiqoes contraditorias; diremos, para empregar sua linguagem, que um absurdo nao 
e tal porque Deus o quis arbitrariamente, mas sim, ao contrario, e porque e um 
absurdo pelo que Deus nao pode fazer que seja algo, sem que isso implique o menor 
atentado a sua onipotencia, posto que absurdo e impossibilidade sao sinonimos. 

Voltando para os estados multiplos do ser, faremos observar, ja que isto e 
essencial, que estes estados podem ser concebidos tao simultaneos como sucessivos, e 
que inclusive, no conjunto, nao se pode admitir a sucessao a nao ser a tftulo de 
representaqao simbolica, posto que o tempo nao e mais que uma condigao propria a 
um destes estados, e posto que inclusive a duragao, sob um modo qualquer, nao pode 
ser atribufda mais que a alguns dentre eles; se quer falar de sucessao, e mister pois 
tomar cuidado de precisar que isso nao pode ser mais que no sentido logico, e nao no 
sentido cronologico. Por esta sucessao logica, entendemos que ha um encadeamento 
causal entre os diversos estados; mas a relaqao mesma de casualidade, se se tomar 
segundo sua verdadeira significagao (e nao segundo a acepgao «empirista» de alguns 
logicos modemos), implica precisamente a simultaneidade ou a coexistencia de seus 
termos. Alem disso, e bom precisar que inclusive o estado individual humano, que 
esta submetido a condiqao temporaria, pode apresentar, entretanto uma multiplicidade 
simultanea de estados secundarios: o ser humano nao pode ter varios corpos, mas, 
fora da modalidade corporal e ao mesmo tempo que ela, pode possuir outras 
modalidades nas quais se desenvolvem tambem algumas das possibilidades que 
contem. Isto nos conduz a assinalar uma concepqao que se relaciona bastante 
estreitamente a da reencarnagao, e que conta tambem com numerosos partidarios 
entre os «neo-espiritualistas»: segundo esta concepqao, cada ser deveria, no curso de 
sua evoluqao (ja que aqueles que sustentam tais ideias sao sempre, de uma maneira ou 
de outra, evolucionistas), passar sucessivamente por todas as formas de vida, 
terrestres e outras. Uma tal teoria nao expressa mais que uma impossibilidade 
manifesta, pela simples razao de que existe uma infinidade de formas vivas pelas 
quais um ser qualquer jamais podera passar, posto que estas formas sao todas as que 
estao ocupadas por outros seres. Pelo resto, embora um ser tivesse percorrido 
sucessivamente uma infinidade de possibilidades particulares, e em um domrnio 



muito mais extenso que o das «formas de vida», nem por isso nao estaria mais 
avangado em relagao ao termo final, que nao poderia ser alcangado desta maneira; 
voltaremos sobre isto ao falar mais especialmente do evolucionismo espfrita. No 
momento, somente faremos observar isto: o mundo corporal tudo inteiro, no 
desdobramento integral de todas as possibilidades que contem, nao representa mais 
que uma parte do domfnio de manifesta§ao de um so estado; este mesmo estado 
comporta, pois, a «fortiori», a potencialidade correspondente a todas as modalidades 
da vida terrestre, que nao e mais que uma porqao muito restrita do mundo corporal. 
Isto torna perfeitamente inutil (inclusive se sua impossibilidade nao fora provada em 
outra parte) a hipotese de uma multiplicidade de existences atraves das quais o ser se 
elevaria progressivamente da modalidade mais inferior, a do mineral, ate a 
modalidade humana, considerada como a mais alta, passando sucessivamente pelo 
vegetal e o animal, com toda a multidao de graus que compreende cada um destes 
reinos; em efeito, ha quern levante tais hipoteses, e que rechace apenas a 
possibilidade de um retomo atras. Na realidade, o indivfduo, em sua extensao 
integral, contem simultaneamente as possibilidades que correspondem a todos os 
graus de que se trata (nao dizemos, observe-se bem, que os contem corporalmente); 
esta simultaneidade nao se traduz em sucessao temporaria mais que no 
desenvolvimento de sua modalidade corporal unicamente, no curso da qual, como o 
mostra a embriologia, passa efetivamente por todos os estagios correspondentes, da 
forma unicelular dos seres organizados mais rudimentares, e inclusive, remontando 
mais atras ainda, do cristal, ate a forma humana terrestre. Dizemos de passagem, a 
partir de agora, que esse desenvolvimento embriologico, contrariamente a opiniao 
comum, nao e de maneira nenhuma a prova da teoria «transformista»; esta nao e 
menos falsa que todas as demais formas do evolucionismo, e e inclusive a mais 
grosseira de todas; mas teremos a ocasiao de voltar sobre isso mais adiante. O que e 
mister reter sobre tudo e que o ponto de vista da sucessao e essencialmente relativo, e 
pelo resto, inclusive na medida restrita em que e legitimamente aplicavel, perde quase 
todo seu interesse pela simples observaqao de que o germe, antes de todo 
desenvolvimento, contem ja em potencia o ser completo (veremos em seguida sua 
importancia); em todo caso, este ponto de vista deve permanecer sempre subordinado 
ao da simultaneidade, como o exige o carater puramente metaffsico, e por conseguinte 
extra-temporal (mas tambem extra-espacial, posto que a coexistencia nao supoe 
necessariamente o espaqo), da teoria dos estados multiplos do ser 145 

Acrescentaremos ainda, que pretendam o que pretendem os espfritas e, sobretudo 
os ocultistas, nao se encontra na natureza nenhuma analogia em favor da 
reencarnagao, enquanto que, em revanche, encontram-se numerosas em sentido 
contrario. Este ponto foi suficientemente ilustrado nos ensinos da H. B. of L., da qual 
falamos precedentemente, e que era formalmente anti-reencarnacionista; acreditamos 
que pode ser interessante citar aqui algumas passagens desses ensinos, que mostram 
que esta escola teria ao menos algum conhecimento da transmigragao verdadeira, 
assim como de algumas leis cfclicas: «E uma verdade absoluta que expressa o adepto 
autor do Ghosthland, quando diz que, em tanto que ser impessoal, o homem vive em 
uma infinidade de mundos antes de chegar a este... Quando se alcanga o grande 
estado de consciencia, topo da serie das manifesta§oes materials, a alma ja nao 


145 Seria mister poder criticar aqui as defin^oes que Leibnitz da do espa90 (ordem de 
coexistencias) e do tempo (ordem de sucessoes); ao nao poder empreender essa crftica, diremos 
somente que Leibnitz estende assim o sentido destas no9oes de uma maneira completamente abusiva, 
como o faz tambem, pelo resto, para a no9ao de corpo. 



entrara nunca na matriz da materia, nem sofrera a encarnagao material; em adiante, 
seus renascimentos sao no reino do esprrito. Aqueles que sustentam a doutrina 
estranhamente ilogica da multiplicidade dos nascimentos humanos, certamente jamais 
desenvolveram em si mesmos o estado lucido de consciencia espiritual; se nao, a 
teoria da reencarnagao, afirmada e sustentada hoje em dia por um grande numero de 
homens e de mulheres versados na «sabedoria mundana», nao teria o menor credito. 
Uma educagao exterior e relativamente sem valor como meio de obter o 
conhecimento verdadeiro... A bolota torna-se carvalho, a noz de coco torna-se 
palmeira; mas por mirfades de outras bolotas que de o carvalho, ela mesma ja nao 
sucede bolota nunca mais, nem tampouco a palmeira volta a ser noz. De igual modo 
para o homem: desde que a alma se manifestou sobre o piano humano, e alcangou 
assim a consciencia da vida exterior, jamais volta a passar por nenhum desses estados 
rudimentares... Todos os pretensos “despertar de lembrangas” latentes, pelos que 
algumas pessoas asseguram lembrar-se de suas existences passadas, podem explicar- 
se, e inclusive nao podem nao explicar-se mais que pelas simples leis da afinidade e 
da forma. Cada raga de seres humanos, considerada em si mesmo, e imortal; e o 
mesmo para cada ciclo: jamais o primeiro ciclo sucede o segundo, mas os seres do 
primeiro ciclo sao (espiritualmente) os pais, ou os geradores 146 , dos do segundo ciclo. 
Assim, cada ciclo compreende uma grande famflia constiturda pela reuniao de 
diversos grupamentos de almas humanas, onde cada condigao esta determinada pelas 
leis de sua atividade, de sua forma e de sua afinidade : Uma trindade de leis... E 
assim como o homem pode ser comparado a bolota e ao carvalho: a alma 
embrionaria, nao individualizada, sucede um homem do mesmo modo que a bolota 
sucede um carvalho, e, do mesmo modo em que o carvalho da nascimento a uma 
quantidade inumeravel de bolotas, assim o homem proporciona por sua vez a uma 
infinidade de almas os meios de tomar nascimento no mundo espiritual. Ha 
correspondence completa entre os dois, e e por esta razao que os antigos druidas 
rendiam tao grandes honras a esta arvore, que era honrada acima de todas as outras 
pelos poderosos hierofantes». Ha nisto uma indicagao do que e a «posteridade» 
entendida no sentido puramente espiritual; este nao e o lugar de dizer mais sobre este 
ponto, como tampouco sobre as leis crclicas com as quais se relaciona; possivelmente 
algum dia trataremos estas questoes, se encontrarmos o meio de faze-lo em termos 
suficientemente inteligrveis, ja que ha dificuldades que sao, sobretudo inerentes a 
imperfeigao das lrnguas ocidentais. 

Desafortunadamente, a H. B. of L. admitia a possibilidade da reencarnagao em 
alguns casos excepcionais, como o dos meninos nascidos mortos ou mortos de curta 
idade, e o dos idiotas de nascimento 147 . Vimos em outra parte que M me Blavatsky 
tinha admitido esta maneira de ver na epoca em que escreveu Isis Sem Veu 148 . Em 
realidade, desde que se trata de uma impossibilidade metaffsica, nao poderia haver a 
menor excegao: basta que um ser tenha passado por um certo estado, embora nao seja 
mais que em forma embrionaria, ou inclusive sob a forma de simples germe, para que 
nao possa em nenhum caso voltar para esse estado, cujas possibilidades efetuou assim 


146 Son los pitris de la tradicion hindu. 

147 Havia ainda um terceiro caso de excegao, mas de uma ordem completamente diferente: era o das 
«encarnagoes messianicas voluntarias», que se produziriam a cada seiscentos anos mais ou menos, 
quer dizer, ao final de cada um dos ciclos que os caldeus chamavam Naros, mas sem que o mesmo 
esprrito se encarne jamais assim mais de uma vez, e sem que haja consecutivamente duas encarnagoes 
semelhantes em uma mesma raga; a discussao e a interpretagao desta teoria se sairiam inteiramente do 
quadro do presente estudo. 

148 El Teosofismo, pp. 97-99 (ed. francesa). 



segundo a medida que suportava sua propria natureza; se o desenvolvimento dessas 
possibilidades parece haver-se detido para ele em um certo ponto, e porque nao tinha 
que ir mais longe quanto a sua modalidade corporal, e o que e aqui a causa do engano 
e o fato de nao considerar mais que esta exclusivamente, ja que nao se tem em conta 
todas as possibilidades que, para esse mesmo ser, podem desenvolver-se em outras 
modalidades do mesmo estado; se se pudessem ter em conta, ver-se-ia que a 
reencarnagao, inclusive em casos como estes, e absolutamente inutil, o que se pode 
admitir desde que se sabe que e impossfvel, e que tudo o que e, quaisquer que sejam 
as aparencias, concorre a harmonia total do Universo. Esta questao e inteiramente 
analoga a das comunicagoes espiritas: em uma e outra, trata-se de impossibilidades; 
dizer que pode haver excegoes seria tao ilogico como dizer, por exemplo, que pode 
haver um pequeno numero de casos nos que, no espago euclidiano, a soma dos tres 
angulos de um triangulo nao seja igual a dois retos; o que e absurdo o e 
absolutamente, e nao so «em geral». Pelo resto, se se comegar a admitir excegoes, nao 
vemos muito bem como lhes poderia atribuir um limite preciso: como se poderia 
determinar a idade a partir da qual um menino, se morrer, nao tera necessidade de 
reencarnar-se, ou o grau que deve alcangar a debilidade mental para exigir uma 
reencarnagao? Evidentemente, nada poderia ser mais arbitrario, e podemos dar a 
razao ao Papus quando diz que, «se se rechagar esta teoria, e preciso nao admitir 
excegao, sem o qual se abre uma brecha atraves da qual tudo pode passar» 149 . 

Esta observagao, no pensamento de seu autor, dirigia-se sobre tudo a alguns 
escritores que acreditaram que a reencarnagao, em alguns casos particulares, era 
conciliavel com a doutrina catolica: o conde de Larmandie, concretamente, pretendeu 
que podia ser admitida para os meninos mortos sem batismo 150 . E certo que alguns 
textos, como os do quarto concflio de Constantinopla, que se acreditou as vezes poder 
invocar contra a reencarnagao, nao se aplicam a ela em realidade; mas os ocultistas 
nao puderam triunfar nisto, e, se for assim, e simplesmente porque, naquela epoca, a 
reencarnagao ainda nao tinha sido imaginada. Tratava-se de uma opiniao de Orfgenes, 
segundo a qual a vida corporal seria um castigo para almas que, «preexistindo em 
tanto que potencias celestes, teriam chegado a saciar-se da contemplagao divina»; 
como se ve, nisto nao se trata de outra vida corporal anterior, mas sim de uma 
existencia no mundo inteligfvel no sentido platonico, o que nao tem nenhuma relagao 
com a reencarnagao. Custa trabalho conceber como Papus pode escrever que «a 
opiniao do concflio indica que a reencarnagao formava parte do ensino, e que se havia 
quern voltava voluntariamente a reencarnar-se, nao por desgosto do Ceu, mas sim por 
amor de seu proximo, o anatema nao podia lhes tocar» (imaginou-se que esse 
anatema se dirigia contra «o que proclamasse ter tornado sobre a terra por desgosto 
do Ceu»); e se apoia nisto para afirmar que «a ideia da reencarnagao forma parte dos 
ensinos secretos da Igreja» 151 . A proposito da doutrina catolica, devemos mencionar 
tambem uma assergao dos espiritas que e verdadeiramente extraordinaria: Allan 
Kardec afirma que o «dogma da ressurreigao da carne e a consagragao do dogma da 
reencarnagao ensinado pelos espnitos», e que «assim a Igreja, pelo dogma da 
ressurreigao da carne, ensina tambem a doutrina da reencarnagao»; ou se nao 
apresenta estas proposigoes sob forma interrogativa, e e o «espfrito» de Sao Luis 
quern lhe responde que «isso e evidente», adicionando que «antes de pouco se 
reconhecera que o espiritismo resulta a cada passado do texto mesmo das Escrituras 

149 La Reincarnation, p. 179; segun el Dr. Rozier: Initiation, abril de 1898. 

150 Magie et Religion. 

151 La Reincarnation, p. 171. 



sagradas»!. O que e mais surpreendente ainda, e que se encontrou um sacerdote 
catolico, mais ou menos suspeito de heterodoxia, para aceitar e sustentar uma 
parecida opiniao; e o abade J. A. Petit, da diocese do Beauvais, familiar longmquo da 
duquesa de Pomar, quern tern escrito estas linhas: «A reencarnagao foi admitida na 
maioria dos povos antigos... Cristo tambem a admitia. Se nao se encontra ensinada 
mais expressamente pelos Apostolos, e porque os fieis deviam reunir neles as 
qualidades morais que lhes dessem passo a ela... Mais tarde, quando os chefes 
maiores e seus discfpulos desapareceram, e quando o ensino cristao, sob a pressao de 
interesses humanos, foi fixado em um arido sfmbolo, nao ficou, como vestfgio do 
passado, mais que a ressurreigao da came, ou na came, que, tomada no sentido 
estreito da palavra, fez acreditar no engano gigantesco da ressurreigao dos corpos 
mortos » 152 . Nao queremos fazer sobre isto nenhum comentario, ja que tais 
interpretagoes sao das que nenhum espfrito nao prevenido pode tomar a serio; mas a 
transformagao da «ressurreigao da carne» em «ressurreigao na came» e uma das 
pequenas habilidades que fazem por em duvida a boafe de seu autor. 

Antes de deixar este tema, diremos ainda algumas palavras dos textos evangelicos 
que os espfritas e os ocultistas invocam em favor da reencarnagao; Allan Kardec 
indica dois 153 , dos quais o primeiro e este, que segue ao relato da Transfiguragao: 
«Quando descendiam da montanha, Jesus fez este mandamento e lhes disse: Nao 
falem com ninguem do que acabam de ver, ate que o Filho do Homem seja 
ressuscitado dentre os mortos. Seus discfpulos lhe interrogaram entao e lhe disseram: 
por que entao os escribas dizem que e preciso que Elias venha antes? Mas Jesus lhes 
respondeu: E verdade que Elias deve vir e que restabelecera todas as coisas. Mas eu 
lhes declaro que Elias ja veio, e nao lhe conheceram, mas sim lhe tern feito sofrer 
como quiseram. E assim como farao morrer ao Filho do Homem. Entao seus 
discfpulos compreenderam que era do Joao Batista de quern lhes tinha falado» 154 . E 
Allan Kardec adiciona: «Posto que Joao Batista era Elias, houve pois reencarnagao do 
espfrito ou da alma do Elias no corpo do Joao Batista». Papus, de seu lado, diz 
igualmente: «Primeiro, os Evangelhos afirmam sem rodeios que Joao Batista e Elias 
reencarnado. Era um misterio. Joao Batista interrogado se cala, mas outros sabem. Ha 
tambem essa parabola do cego de nascimento castigado por seus pecados anteriores, 
que da muito que refletir» 155 . Em primeiro lugar, no texto nao se diz de que maneira 
«Elias ja veio»; e, se se pensar que Elias nao estava morto no sentido ordinario desta 
palavra, pode parecer ao menos diffcil que seja por reencarnagao; alem disso, por que 
Elias, na Transfiguragao, nao havia manifestado sob os tragos de Joao Batista? 156 
Depois, Joao Batista, interrogado, nao se cala como o pretende Papus, ao contrario, 
nega formalmente: «Eles lhe perguntaram: O que, pois? E voce Elias? E ele lhes 
disse: Eu nao o sou». Se se diz que isso so prova que nao tinha a lembranga de sua 
precedente existencia, responderemos que ha outro texto que e muito mais explfcito 


152 L ’Alliance Spiritualiste, julio de 1911. 

153 Le Livre des Esprits, pp. 105-107. —Cf. tambem Leon Denis, Christianisme et Spiritisme, pp. 
376-378. Ver tambem Les Messies esseniens et I’Eglise orthodoxe, pp. 33-35; esta obra e uma 
publica9§o da suposta seita «essenia» a qual faremos alusao mais adiante. 

154 Sao Mateus, XVII, 9-15. —Cf. Sao Marcos IX, 8-12; este texto apenas difere do outro exceto no 
que o nome de Joao Batista nao se menciona nele. 

155 La Reincarnation, p. 170. 

156 O outro personagem do Antigo Testamento que se manifestou na Transfigura9ao e Moises, de 
quern «ninguem conheceu seu sepulcro»; Henoch e Elias, que devem voltar «para fim dos tempos», 
foram um e outro «elevados aos ceus»; tudo isto nao poderia invocar-se como exemplo de 
manifesta9ao dos mortos. 



ainda; e aquele em que o anjo Gabriel, anunciando a Zacarias o nascimento de seu 
filho, declara: «Marchara ante o Senhor no espirito e na virtude do Elias, para reunir 
o coragao dos pais com seus filhos e recordar as desobediencias a prudencia dos 
justos, para preparar ao Senhor um povo perfeito» 157 . Nao se poderia indicar mais 
claramente que Joao Batista nao seria Elias em pessoa, mas sim pertenceria somente, 
se pode expressar-se assim, a sua «famflia espiritual»; assim, e desta maneira, e nao 
literalmente, como e mister entender a «vinda do Elias». Quanto a historia do cego de 
nascimento, Allan Kardec nao fala dela, e Papus apenas sim parece conhece-la, dado 
que toma por uma parabola o que e o relato de uma cura milagrosa; eis aqui o texto 
exato: «Quando Jesus passava, viu um homem que estava cego desde seu nascimento; 
e seus discfpulos lhe fizeram esta pergunta: Mestre, e o pecado deste homem, ou o 
pecado dos que lhe trouxeram para o mundo, que e causa de que tenha nascido cego? 
Jesus lhes respondeu: Nao e que ele tenha pecado, nem aqueles que lhe trouxeram 
para o mundo; mas sim e a fim de que as obras do poder de Deus brilhem nele» 158 . 
assim, aquele homem nao tinha sido «castigado por seus pecados», mas isso teria 
podido ser assim, a condigao de que se quis forgar o texto adicionando uma palavra 
que nao se encontra nele: «por seus pecados anteriores»; sem a ignorancia da que 
Papus faz prova na ocasiao, poder-se-ia estar tentado de lhe acusar de ma fe. O que 
era possfvel, e que a enfermidade daquele homem lhe tivesse sido infligida como 
sangao antecipada em vistas de pecados que cometeria posteriormente; esta 
interpretagao nao pode ser descartada mais que pelos que levam o antropomorfismo 
ate querer submeter a Deus ao tempo. Enfim, o segundo texto chamado pelo Allan 
Kardec nao e outro que a conversagao do Jesus com o Nicodemus; para refutar as 
pretensoes dos reencarnacionistas a este respeito, alguem se pode contentar 
reproduzindo a passagem essencial da mesma: «Se um homem nao nascer de novo, 
nao pode ver o Reino de Deus... Na verdade, eu lhes digo, se um homem nao 
renascer da agua e do espirito, nao pode entrar no Reino de Deus. O que nasce da 
carne e carne, e o que nasce do espirito e espirito. Nao lhes surpreendam de que lhes 
haja dito, que e mister que nasgam de novo» 159 . E necessaria uma ignorancia tao 
prodigiosa como a dos espfritas para acreditar que pode tratar-se da reencamagao 
enquanto se trata do «segundo nascimento», entendido em um sentido puramente 
espiritual, e que e inclusive oposto claramente aqui ao nascimento corporal; esta 
concepgao do «segundo nascimento», sobre a que nao vamos insistir agora, e das que 
sao comuns a todas as doutrinas tradicionais, entre as quais nao ha nenhuma, apesar 
das assergoes dos «neo-espiritualistas», que tenha ensinado jamais algo que recorde 
de perto ou de longe a reencamagao. 


157 Sao Lucas, I, 17. 
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CAPfTULO VII 

EXTRA VAGANCIASREENCARNACIONISTAS 


Dissemos que a ideia da reencarnagao contribui enormemente a transtornar a 
muitas pessoas em nossa epoca; vamos mostrar o agora citando exemplos das 
extravagancias as que da lugar, e isso sera, depois de todas as con si derates 
metaflsicas que devemos que expor, uma diversao bem mais amena; para falar a 
verdade, ha algo bastante triste no fundo no espetaculo de todas essas loucuras, mas 
nao obstante e muito diflcil impedir de rir algumas vezes. Sob esta relagao, o que se 
tem mais frequentemente a ocasiao de constatar nos meios esplritas, e uma 
megalomania de um genero especial: essas pessoas imaginam quase todos que sao a 
reencarnagao de personagens ilustres; fizemos destacar que, se se julgar a respeito 
pelas assinaturas das «comunica£6es», os grandes homens se manifestam de muita 
maior boa vontade que outros; e mister acreditar que se reencarnam tambem muito 
mais frequentemente, e inclusive simultaneamente em multiplos exemplares. Em 
suma, este caso nao difere da megalomania ordinaria mais que sobre um ponto: em 
lugar de acreditar-se grandes personagens no presente, os esplritas remetem seu sonho 
doentio ao passado; falamos dos esplritas porque sao o maior numero, mas ha 
tambem teosofistas que nao estao menos tocados (vimos em outra parte para o M. 
Leadbeater assegurar seriamente que o coronel Olcott era a reencarnagao dos reis 
Gushtasp e Ashoka) 160 . Ha tambem aqueles no qual o mesmo sonho se transforma em 
uma esperanga para o futuro, e e possivelmente uma das razoes pelas que encontram a 
reencarna§ao tao «consoladora»; na se?ao dos ensinos da H. B. of L., da que 
reproduzimos alguns extratos no capltulo precedente, faz-se alusao a pessoas que 
afirmam que «aqueles que levaram uma vida nobre e digna de um rei (embora seja no 
corpo de um mendigo), em sua ultima existencia terrestre, reviverao como nobres, 
reis, ou outros personagens de alta estirpe», e se acrescenta muito justamente que 
«tais assergoes nao sao boas a nao ser para provar que seus autores nao falam mais 
que sob a inspiratjao da sentimentalidade, e que lhes falta conhecimento». 

Os esplritas anti-reencamacionistas dos palses anglo-saxoes nao se privaram de 
ridicularizar estas loucas imaginagoes: «Os partidarios dos dellrios do Allan Kardec, 
diz Dunglas Home, recrutam-se, sobretudo nas classes burguesas da sociedade. Para 
essas bravas pessoas que nao sao nada, sua consolagao e acreditar que foram um 
grande personagem antes de seu nascimento e que serao ainda uma coisa importante 
depois de sua morte» 161 . E em outra parte: «alem da confusao escandalosa a que esta 
doutrina conduz logicamente (no que conceme as relagoes familiares e sociais), ha 
impossibilidades materiais que e mister ter em conta, por muito entusiasta que se seja. 
Uma dama pode acreditar tanto como queira que foi a parceira de um imperador ou 
de um rei em uma existencia anterior. Mas como conciliar as coisas se nos 
encontrarmos, como ocorre frequentemente, com uma boa meia duzia de damas, 
igualmente convencidas, que sustentam ter sido cada uma a queridlssima esposa do 
mesmo augusto personagem? Por minha parte, tive a honra de encontrar ao menos 
doze Maria Antonieta, seis ou sete Maria Estuardo, uma multidao de Sao Luis e 
outros reis, uma vintena do Alexandre e de Cesar, mas nunca um simples Joao 
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Ninguem » 162 . Por outra parte, ha tambem, sobretudo entre os ocultistas, partidarios 
da reencarna§ao que acreditaram dever protestar contra o que consideram como 
«exageros» suscetfveis de comprometer sua causa; assim, Papus escreve isto: 
«encontra-se em alguns meios espfritas pobres desventurados que pretendem 
friamente ser uma reencama§ao de Moer, de Racine ou de Richelieu, sem contar os 
poetas antigos, Orfeu e Homero. No momento nao vamos discutir se estas afirmaqoes 
tem uma base solida ou se sao do domfnio de alienaqao mental; mas recordaremos 
que Pitagoras, ao fazer o relato de suas encarnagoes anteriores, nao se gabou de ter 
sido grande homem 163 , e constatamos que e uma singular maneira de defender o 
progresso incessante das almas no infinito (teoria do espiritismo) a que consiste em 
mostrar ao Richelieu tendo perdido todo trago de genio e a Victor Hugo fazendo 
versos de quatorze pes depois de sua morte. Os espfritas serios e instrufdos, e ha mais 
dos que se acredita, deveriam vigiar que tais feitos nao se produzam». Mais adiante 
diz ainda: «Alguns espfritas, exagerando esta doutrina, dao-se como a reencarnaqao 
de todos os grandes homens um pouco conhecidos. Um bravo empregado e Voltaire 
reencarnado... menos o espirito. Um capitao retirado, e Napoleao que retornou de 
Santa Helena, embora tendo perdido a arte de medrar. Enfim, nao ha grupo onde 
Maria de Medicis, M me do Maintenon, Maria Estuardo nao hajam voltado de novo em 
corpos de boas burguesas freqlientemente enriquecidas, e onde Turena, Conde, 
Richelieu, Mazarino, Moer, Jean-Jacques Russeau nao dirijam alguma pequena 
sessao. Af esta o perigo, af esta a causa real do estado estacionario do espiritismo ha 
cinqtienta anos; nao e mister procurar outra razao que essa, adicionada a ignorancia e 
ao sectarismo dos chefes de grupo» 164 . Em outra obra muito mais recente, volta de 
novo sobre este tema: «0 ser humano que tem consciencia deste misterio da 
reencarnaqao imagina imediatamente o personagem que deveu ser, e, como por azar, 
encontra-se que esse personagem foi sempre um homem consideravel sobre a terra, e 
de uma alta situa§ao. Nas reunioes espfritas ou teosofistas, veem-se muito poucos 
assassinos, bebados, antigos comerciantes de legumes ou assistentes (profissoes em 
suma honoraveis) reencarnados; e sempre Napoleao, uma grande princesa, Luis XIV, 
Federico o Grande, algum Farao celebre, quern esta reencarnado na pele de pessoas 
ousadas que chegam a figurar ter sido estes grandes personagens que imaginam. Para 
ditos personagens seria ja um castigo bastante forte ter voltado para a terra em 
parecidas cond^oes... O orgulho e o grande escolho de muitos partidarios da 
doutrina das reencarnaqoes, o orgulho joga frequentemente um papel tao nefasto 
como consideravel. Se se guardarem os grandes personagens da historia para 
reencarnar-se a gente mesmo, e mister reconhecer que os adeptos desta doutrina 
conservarao os assassinos, os grandes criminosos e frequentemente os grandes 
caluniados para fazer que se reencarnem seus inimigos» 165 . Para remediar o mal que 
denunciou assim, eis aqui o que Papus encontrou: «pode-se ter a intuigao de que se 
viveu em tal epoca, de que se esteve em tal meio, pode-se ter a revel agao, pelo mundo 
dos espfritos, de que se foi uma grande dama contemporanea do maior filosofo 
Abelardo, tao indignamente compreendido pelos grosseiros contemporaneos, mas nao 
se tem a certeza do ser exato que se foi sobre a terra» 166 . Por consequencia, a grande 
dama em questao nao sera necessariamente Helofsa, e, se se acredita haver sido tal 
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personagem celebre, e simplesmente porque se viveu em seu meio, possivelmente em 
qualidade de domestica; evidentemente, Papus pensa que nisto ha com o que por um 
freio as divagagoes causadas pelo orgulho; mas duvidamos que os espfritas se deixem 
persuadir tao facilmente de que devem renunciar a suas ilusoes. Desgragadamente, ha 
tambem outros generos de divagagoes que apenas sao menos lastimosas; essa 
prudencia e essa sabedoria, alias, relativas, das quais Papus faz prova, nao lhe 
impedem de escrever a ele mesmo, e ao mesmo tempo, coisas semelhantes a estas: 
«Cristo tern uma residencia (sic) onde encerra milhares de espfritos. Cada vez que um 
espnito da residencia de Cristo se reencarna, obedece sobre a terra a lei seguinte: 1° e 
o primogenito de sua famflia; 2° seu pai se chama sempre Jose; 3° sua mae se chama 
sempre Maria, ou a correspondence numerica destes nomes em outras lfnguas. 
Finalmente, ha neste nascimento dos espfritos que vem da residencia de Cristo (e nao 
dizemos de Cristo mesmo) aspectos planetarios completamente particulares que e 
inutil revelar aqui» 167 . Sabemos perfeitamente a quern quer fazer alusao tudo isso; 
poderfamos contar toda a historia desse «Mestre», ou suposto tal, que dizia que era «o 
espfrito mais velho do planeta», e «o chefe dos Doze que passaram pela Porta do Sol, 
dois anos depois do meio do seculo». Aqueles que se negavam a reconhecer a este 
«Mestre» se viam ameagados com um «atraso de evolugao», antes de traduzir-se por 
uma penalidade de trinta encarnagoes suplementares, nenhuma mais nenhuma menos! 

Nao obstante, ao escrever as linhas que reproduzimos em ultimo lugar, Papus 
tinha ainda a convicgao de que com isso podia contribuir a moderar algumas 
pretensoes excessivas, posto que acrescentava: «Ignorando tudo isso, uma multidao 
de visionarios pretendeu ser a reencamagao de Cristo sobre a terra... e a lista nao esta 
fechada». Esta previsao estava muito justificada; ja contamos em outra parte a 
historia dos Messias teosofistas, e ha ainda muitos outros nos meios analogos; mas o 
messianismo dos «neo-espiritualistas» e capaz de revestir as formas mais estranhas e 
mais diversas, fora dessas «reencamagoes de Cristo», um de cujos prototipos foi o 
pastor Guillaume Monod. A este respeito, nao vemos por que a teoria dos «espfritos 
da residencia de Cristo» seria muito menos extravagante que as outras; sabemos 
muito bem o papel deploravel que desempenhou na escola ocultista francesa, e isso 
continua ainda nos agrupamentos diversos que representam hoje em dia os restos 
desta escola. Por outro lado, ha uma «vidente» espfrita, Mile Marguerite Wolff 
(podemos nomea-la, posto que a coisa e publica), que recebeu que seu «guia», nestes 
ultimos tempos, a missao de anunciar «a proxima reencamagao de Cristo na Franga»; 
ela mesma acredita ser Catarina de Medicis reencarnada (sem falar de algumas 
centenas de outras existences vividas anteriormente sobre a terra e em outras partes, 
e das quais teria recuperado a lembranga mais ou menos precisa), e publicou uma lista 
de mais de duzentas «reencarnagoes celebres», na qual faz saber «o que os grandes 
homens de hoje foram antigamente»; este e ainda um caso patologico bastante 
destacavel 168 . Ha tambem espfritas que tern concepgoes messianicas de um genero 
completamente diferente: lemos faz tempo, em uma revista espfrita estrangeira (nao 
pudemos encontrar a referenda exata), um artigo no qual o autor criticava bastante 
justamente aqueles que, ao anunciar para um tempo proximo a «segunda vinda» de 
Cristo, apresentam-na como devendo ser uma reencamagao; mas era para declarar a 
seguir que, se nao se puder admitir esta tese, e simplesmente porque o retorno de 
Cristo ja e um fato completo... pelo espiritismo: «Ja veio, posto que em alguns 
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centros, registram-se suas comunica£6es». Verdadeiramente, e mister ter uma fe bem 
robusta para poder acreditar assim Cristo e seus Apostolos se manifestam em sessoes 
esprritas e falam pelo orgao dos mediuns, sobre tudo quando se ve de que qualidade 
sao as inumeraveis «comunicag6es» que lhes atribufram 169 . Por outra parte, em alguns 
crrculos americanos, houve «mensagens» onde Apolonio de Tiana veio a declarar, 
fazendo-se apoiar por diversas «testemunhas», que e ele mesmo quern for de uma vez 
«o Jesus e o Sao Paulo das escrituras cristas», e possivelmente tambem Sao Joao, e 
quern pregou os Evangelhos, cujos originais lhe tinham sido dados pelos budistas; 
podem-se encontrar alguns destas «mensagens» ao final do livro de Henry Lacroix. 
Fora do espiritismo, houve tambem uma Sociedade secreta anglo-americana que 
ensinou a identidade de Sao Paulo e de Apolonio, pretendendo que a prova se 
encontrava «em um pequeno manuscrito que agora se conserva em um monasterio do 
Meio-dia da Fran£a»; ha muitas razoes para pensar que esta fonte e puramente 
imaginaria, mas a concordancia desta historia com as «comunica£6es» esprritas que 
acabamos de tratar faz a origem destas extremamente suspeita, ja que permite pensar 
que houve nisso outra coisa que um produto da «subconsciencia» de dois ou tres 
desequilibrados 170 . 

Ha ainda, em Papus, outras historias que equivalem quase a dos «esprritos da 
residencia de Cristo»; citamos este exemplo: «Do mesmo modo que existem cometas 
que devem contribuir a forga ao sol fatigado e que circulam entre os diversos 
sistemas, existem tambem enviados crclicos que vem em alguns perrodos a remover a 
humanidade intumescida nos prazeres ou cheia de abulia por uma quietude muito 
prolongada... Entre estas reencama 9 oes ciclicas, que vem sempre de um mesmo 
residencia do invisrvel, se nao forem do mesmo esprrito, citaremos a reencarnagao 
que surpreendeu a tantos historiadores: Alexandre, Cesar, Napoleao. Cada vez que 
um esprrito deste piano volta, transforma bruscamente, todas as leis da guerra; 
qualquer que seja o povo que esteja posto ao seu dispor, dinamiza-lhe e faz dele um 
instrumento de conquista contra o qual nada pode lutar... A proxima vez que venha, 
este esprrito encontrara o meio de impedir a morte de mais de dois tergos de seu 
efetivo nos combates, pela criatjao de um sistema defensivo que revolucionara as leis 
da guerra» 171 . A data desta proxima vinda nao esta indicada, sequer 
aproximadamente, e e uma lastima; mas possivelmente e preciso elogiar Papus por ter 
sido tao prudente na circunstancia, ja que, cada vez que quis ficar a fazer profecias 
um pouco precisas, os acontecimentos, por uma incrfvel ma sorte, jamais deixaram de 
lhe dar um desmentido. Mas eis aqui outro «residencia» com o qual nos faz tomar 
conhecimento: «E tambem a Franga (acaba de falar do Napoleao) quern teve a grande 
honra de encarnar varias vezes a uma enviada celeste da residencia da Virgem de 
Luz, que unia a fragilidade da mulher a for<ja do anjo encarnado. Santa Genoveva 


169 Uma revista espfrita bastante independente que se publicava em Marselha, sob o titulo de La Vie 
Posthume, deu faz tempo uma divertida resenha de uma sessao de «espiritismo pietista» onde se 
manifestaram Sao Joao, Jesus Cristo e Allan Kardec; Papus reproduziu este relato, nao sem alguma 
malicia, em seu Traite methodique de Science occulte, pp. 332-389. —Mencionamos tambem, a este 
proposito, que os «prolegomenos» do Livro dos Espiritos levam as assinaturas seguintes: «Sao Joao o 
Evangelista, Santo Agostinho, Sao Vicente de Paula, Sao Luis, o Espirito de verdade, Socrates, Platao, 
Fenelon, Franklin, Swedemborg, etc.»; nao ha ai com o que fazer desculpaveis os «exageros» de 
alguns discipulos de Allan Kardec? 

170 A sociedade secreta de que se trata se designava, de maneira mas bem enigmatica, pela 
denominagao de «Ordem S. S. S. e Fraternidade Z. Z. R. R. Z. Z.»; esteve em hostilidade declarada 
com a H. B. of L. 

171 La Reincarnation, pp. 155-159. 



forma o nucleo da nagao francesa. Joana d'Arc salva a esta nagao no momento em 
que, logicamente, ja nao havia nada que fazer » 172 . E, a proposito do Joana d'Arc, e 
necessario nao deixar escapar a ocasiao de uma pequena declaragao anti-clerical e 
democratica: «A igreja romana e hostil a todo enviado celeste, e foi preciso a 
formidavel voz do povo para reformar o julgamento dos juizes eclesiasticos que, 
cegados pela polftica, martirizaram a enviada do Ceu» 173 . Se Papus faz vir ao Joana 
d'Arc da «residencia da Virgem de Luz», houve faz algum tempo na Franga uma 
seita, sobretudo espuita no fundo, que se titulava «essenia» (esta denomi nagao teve 
muito exito em todos os meios deste genero), que a considerava como o «Messias 
feminino», como a igual de Cristo mesmo, enfim, como o «Consolador celeste» e o 
«Espfrito de verdade anunciado pelo Jesus» 174 ; e parece que alguns espfritas 
chegaram ate considera-la como uma reencarnagao de Cristo em pessoa 175 . 

Mas passemos a outro genero de extravagancias as que a ideia da reencarnagao 
deu lugar igualmente: queremos falar das relagoes que os espfritas e os ocultistas 
supoem entre as existences sucessivas; para eles, em efeito, as agoes cumpridas no 
curso de uma vida devem ter consequencias nas vidas seguintes. Trata-se de uma 
casualidade de uma especie muito particular; mais exatamente, e a ideia de sangao 
moral, mas que, em lugar de ser aplicada a uma «vida futura» extraterrestre como o e 
nas concepgoes religiosas, encontra-se reduzida as vidas terrestres em virtude desta 
assergao, ao menos contestavel, de que as agoes cumpridas sobre a terra devem ter 
efeitos sobre a terra exclusivamente; o «Mestre» ao qual temos feito alusao ensinava 
expressamente que «e no mundo onde se contrafram dfvidas onde se vem as pagar». E 
a esta «casualidade etica» a que os teosofistas deram o nome de carma 
(impropriamente, posto que esta palavra, em sanscrito, nao significa outra coisa que 
«agao»); nas demais escolas, se nao se encontrar a palavra (embora os ocultistas 
franceses, apesar de sua hostilidade para com os teosofistas, empregam-na de boa 
vontade), a concepgao e a mesma no fundo, e as variagoes nao incidem a nao ser 
sobre pontos secundarios. Quando se trata de indicar com precisao as consequencias 
futuras de tal ou de qual agao determinada, os teosofistas se mostram geralmente 
bastante reservados; mas espfritas e ocultistas parecem rivalizar sobre quern dara a 
este respeito os detalhes mais minuciosos e mais ridfculos: por exemplo, se e preciso 
acreditar em alguns, se alguem se portou mal para com seu pai, renascera coxo da 
perna direita; se tiver sido com sua mae, sera coxo da perna esquerda, e assim 
sucessivamente. Ha outros que, em alguns casos, poem tambem as enfermidades 
deste genero na conta de acidentes ocorridos em existences anteriores; conhecemos a 
um ocultista que era coxo e que acreditava firmemente que se devia a que em sua vida 
precedente, tinha quebrado a perna ao saltar por uma janela para evadir-se das prisoes 
da inquisigao. Nao se poderia acreditar ate onde pode chegar o perigo deste tipo de 
coisas: ocorre diariamente, sobretudo nos meios ocultistas, que diz a alguem que 
cometeu antigamente tal ou qual crime, e que se deve esperar «pagar» em sua vida 
atual; e se adiciona ainda que nao deve fazer nada para escapar a este castigo que lhe 
alcangara cedo ou tarde, e que sera inclusive tao mais grave quanto mais se atrasou o 
prazo. Sob o imperio de tal sugestao, o desventurado correra verdadeiramente ao 
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encontro do suposto castigo e se esforqara inclusive em lhe provocar; se se tratar de 
um fato cujo cumprimento depende de sua vontade, as coisas mais absurdas nao farao 
vacilar ao que chegou a este grau de credulidade e de fanatismo. O «Mestre» (sempre 
o mesmo) tinha persuadido a um de seus discfpulos de que, em razao de nao sabemos 
muito bem qual aqao cometida em outra encarnagao, devia casar-se com uma mulher 
amputada da perna esquerda; o discfpulo (era, alias, um engenheiro, e por conseguinte 
um homem que devia ter um certo grau de inteligencia e de instruqao) fez aparecer 
anuncios em diversos periodicos para encontrar uma pessoa que cumprisse a condigao 
requerida, e acabou por encontra-la realmente. Nao se trata mais que um trago entre 
muitos outros analogos, e lhe citamos porque e inteiramente caracterfstico da 
mentalidade das pessoas em questao; mas existem os que podem ter resultados mais 
tragicos, e conhecemos a outro ocultista que, nao desejando nada tanto como uma 
morte acidental que devia lhe liberar de um pesado carma, tinha tornado 
simplesmente o partido de nao fazer nada para evitar os carros que encontrava em seu 
caminho; se nao chegava ate meter-se debaixo de suas rodas, e somente porque devia 
morrer por acidente, e nao por suicfdio que, em lugar de satisfazer seu carma, teria 
agravado ao contrario mais ainda. Que ninguem va supor que exageramos; estas 
coisas nao se inventam, e, para quern conhece estes meios, a infantilidade mesma de 
alguns detalhes e uma garantia de autenticidade; ademais, se houvesse necessidade 
disso, poderfamos dar os nomes dos diversos personagens a quern tern ocorrido estas 
aventuras. A gente nao pode senao compadecer-se daqueles que sao vftimas de 
semelhantes sugestoes; mas o que e preciso pensar daqueles que sao seus autores 
responsaveis? Se atuam de ma fe, merecem certamente ser denunciados como 
verdadeiros malfeitores; se forem sinceros, o que e possfvel em muitos casos, deveria 
tratar-se os como a loucos perigosos. 

Quando estas coisas ficam no domrnio da simples teoria, nao sao mais que 
grotescas: tal e o exemplo, bem conhecido entre os espiritas, da vftima que leva ate 
outra existencia sua vinganga contra seu assassino; o assassinado de antigamente sera 
entao assassino por sua vez, e o assassino, tornado vftima, devera vingar-se por sua 
vez em outra existencia... e assim sucessiva e indefinidamente. Outro exemplo do 
mesmo genero e o do chofer que esmaga a um pedestre; como castigo, ja que a 
«justi 5 a» postuma dos espiritas se estende inclusive ao homicfdio por imprudencia, 
este chofer, tornado pedestre em sua vida seguinte, sera esmagado pelo pedestre 
tornado chofer; mas, logicamente, este, cujo ato nao difere do primeiro, devera sofrer 
depois o mesmo castigo, e sempre por sua vftima, de sorte que estes dois 
desafortunados indivfduos estarao obrigados a esmagar-se assim altemadamente um 
ao outro ate o fim dos seculos, ja que, evidentemente nao ha nenhuma razao para que 
isso se detenha; que se pergunte melhor a M. Gabriel Delanne o que pensa deste 
raciocmio. Sobre este ponto ainda, ha outros «neo-espiritualistas» que nao tern que 
invejar em nada aos espiritas, e ouvimos um ocultista de tendencias mfsticas contar a 
historia seguinte, como exemplo das conseqiiencias horrorosas que podem conduzir 
atos considerados geralmente como bastante indiferentes: um escolar se entretem em 
quebrar uma caneta, em seguida a tira; as moleculas do metal guardarao, atraves de 
todas as transformaqoes que tenham que sofrer, a lembranga da maldade da que esse 
menino tern feito prova a seu respeito; finalmente, depois de alguns seculos, estas 
moleculas passarao aos orgaos de uma maquina qualquer, e, um dia, produzir-se-a um 
acidente, e um operario morrera triturado por esta maquina; agora, encontrar-se-a 
justamente que esse operario sera o escolar em questao, que reencarnou-se para sofrer 
o castigo de seu ato anterior. Seria certamente diffcil imaginar algo mais extravagante 



que semelhantes contos fantasticos, que bastam para dar uma justa ideia da 
mentalidade daqueles que os inventam, e sobretudo daqueles que acreditam neles. 

Nestas historias, como se ve, a questao mais frequente e a dos castigos; isso pode 
parecer surpreendente em pessoas que se gabam de ter uma doutrina «consoladora» 
acima de tudo, mas sem duvida e o mais proprio para acender as imagina§oes. Alem 
disso, como dissemos, fazem-se esperar recompensas para o future; mas, quanto a 
fazer conhecer o que, na vida presente, e a recompensa de tal ou qual boa aqao 
cumprida no passado, parece que isso teria o inconveniente de poder dar nascimento a 
sentimentos de orgulho; possivelmente, depois de tudo, seria menos funesto que 
aterrorizar a pobres pessoas com o «pagamento» de suas «dfvidas» imaginarias. 
Acrescentamos que se consideram tambem algumas vezes consequencias de um 
carater mais inofensivo: e assim como Papus assegura que «e rare que um ser 
espiritual reencarnado sobre a terra nao seja conduzido, por circunstancias na 
aparencia fortuitas, a falar, alem de sua lingua atual, a lingua do pais de sua ultima 
encarnagao anterior» 176 ; adiciona que «e uma precisao interessante de controlar», 
mas, infelizmente, esquece de indicar por qual meio se poderia chegar a isso. Ja que 
citamos ainda uma vez mais Papus, nao esquecemos, pois e uma curiosidade digna de 
ser notada, dizer que ensinava (mas nao acreditam que se atreveu a escreve-lo) que 
alguem pode as vezes reencarnar-se antes de ter morrido: reconhecia que este devia 
ser um caso excepcional, mas apresentava de boa vontade o quadro de um avo e de 
seu neto que nao tinham mais que um unico e mesmo espfrito, que se encarnaria 
progressivamente no menino (tal e em efeito a teoria dos ocultistas, que afirmam que 
a encamaqao nao esta completa a nao ser ao cabo de sete anos) a medida que o anciao 
fora debilitando-se. Pelo resto, a ideia de poder-se reencamar em sua propria 
descendencia lhe era particularmente querida, porque via nisso um meio de justificar, 
sob seu ponto de vista, as palavras pelas quais «Cristo proclama que o pecado pode 
ser castigado ate a setima gera 5 ao» 177 ; a concepqao do que se poderia chamar uma 
«responsabilidade hereditaria» parecia escapar inteiramente, e, entretanto, inclusive 
fisiologicamente, trata-se de um fato que apenas e contestavel. Desde que o indivfduo 
humano tern de seus pais alguns elementos corporais e psfquicos, prolonga-os em 
certo modo parcialmente sob esta dupla relaqao, e e verdadeiramente algo deles 
embora seja ele mesmo, e assim as consequencias de suas aqoes podem estender-se 
ate ele; e desta maneira, ao menos, como se podem expressar as coisas despojando-as 
de todo carater especificamente moral. Inversamente, pode-se dizer tambem que o 
menino, e inclusive todos os descendentes, estao potencialmente inclufdos desde a 
origem na individualidade dos pais, sempre sob a dupla relaqao corporal e psfquica, 
quer dizer, nao no que concirna ao ser propriamente espiritual e pessoal, mas sim no 
que constitui a individualidade humana como tal; e assim a descendencia pode ser 
considerada como tendo participado, de uma certa maneira, nas aqoes dos pais, sem 
existir nao obstante atualmente no estado individualizado. Indicamos af os dois 
aspectos complementares da questao; nao nos deteremos mais nisso, mas talvez isso 
bastara para que alguns entrevejam todo o partido que se poderia tirar daf quanto a 
«teoria do pecado original». Os espfritas, precisamente, protestam contra esta ideia do 
«pecado original», primeiro porque se choca contra sua concepqao especial da justiga, 
e tambem porque tern consequencias contrarias para sua teoria «progressista»; Allan 


176 La Reincarnation, p. 135. 

177 Ibid., p. 35. — Esta frase parece nao ter nenhuma relagao com o resto da passagem no que se 
encontra intercalada, mas sabemos qual era o pensamento do Papus sobre este ponto (cf ibid., pp. 103- 
105). 



Kardec nao quer ver nela mais que uma expressao do fato de que «o homem veio 
sobre a terra, trazendo em si mesmo o germe de suas paixoes e os tragos de sua 
inferioridade primitiva», de sorte que, para ele, «o pecado original esta na natureza 
imperfeita do homem, que nao e assim responsavel mais que de si mesmo e de suas 
proprias faltas, e nao das de seus pais»; tal e ao menos, sobre esta questao, o ensino 
que atribui ao «espirito» de Sao Luis 178 . M. Leon Denis se expressa em termos mais 
precisos, e tambem mais violentos: «0 pecado original e o dogma fundamental sobre 
o qual repousa todo o ediffcio dos dogmas cristaos. Ideia verdadeira no fundo, mas 
falsa na forma e desnaturalizada pela igreja. Verdadeira no sentido de que o homem 
soffe pela intuigao que conserva das faltas cometidas em suas vidas anteriores, e pelas 
consequencias que elas entranham para ele. Mas este sofrimento e pessoal e 
merecido. Ninguem e responsavel pelas faltas de outro, se nao participou delas. 
Apresentado sob seu aspecto dogmatico, o pecado original, que castiga a toda a 
posteridade de Adao, quer dizer, a humanidade inteira, pela desobediencia do 
primeiro casal, para salva-la depois por uma iniqiiidade maior, a imolagao de um 
justo, e um ultraje a razao e a moral, consideradas em seus princfpios essenciais: a 
bondade e a justiga. Fez mais para afastar ao homem da crenga em Deus que todos os 
ataques e todas as crfticas da filosofia» 179 . Poderia perguntar-se o ao autor se a 
transmissao hereditaria de uma enfermidade nao e igualmente, segundo sua maneira 
de ver, «um ultraje a razao e a moral», o que nao lhe impede de ser um fato real e 
freqliente 180 ; ou poderia perguntar-se o tambem se a justiga, entendida no sentido 
humano (e e em efeito assim como a entende, posto que sua concepgao de Deus e 
completamente antropomorfica e «antropopatica»), pode consistir em outra coisa que 
em «compensar uma injustiga por outra injustice, como o dizem os Chineses; mas, 
no fundo, as declamagoes deste genero nao merecem sequer a menor discussao. O 
que e mais interessante, e notar aqui um procedimento que e habitual aos espfritas, e 
que consiste em pretender que os dogmas da igreja, e tambem as diversas doutrinas 
da antigliidade, sao uma deformagao de suas proprias teorias; esquecem que estas sao 
de invengao completamente moderna, e tern isso de comum com os teosofistas, que 
apresentam sua doutrina como «a fonte de todas as religioes»: nao chegou assim M. 
Leon Denis ate declarar formalmente que «todas as religioes, em sua origem, 
repousam sobre fatos espfritas e nao tern outras fontes que o espiritismo»? 181 . No caso 
atual, a opiniao dos espfritas, e que o pecado original e uma figura das faltas 
cometidas nas vidas anteriores, figura cujo verdadeiro sentido nao pode ser 
compreendido evidentemente mais que por aqueles que, como eles, acreditam na 
reencarnagao; e lamentavel, para a solidez desta tese, que Allan Kardec seja algo 
posterior a Moises! 

Os ocultistas dao do pecado original e da queda do homem interpretagoes que, se 
nao estao melhor fundamentadas, sao ao menos mais sutis em geral; ha uma que nao 
podemos nos dispensar de assinalar aqui, ja que se relaciona muito diretamente com a 
teoria da reencarnagao. Esta explicagao pertence em propriedade a um ocultista 
frances, alheio a escola papusiana, e que reivindica para ele sozinho o direito a 
qualificagao de «ocultista cristao» (embora outros tenham a pretensao de ser cristaos 


178 Le Livre des Esprits, pp. 446-447. 

179 Christianisme et Spiritis?ne, pp. 93-96. 

180 Apesar de M. Leon Denis (., pp. 97-98), nao e necessario ser materialista para admitir a heranga; 
mas os espfritas, por necessidades de sua tese, nao vacilam em negar a evidencia mesma. —M. Gabriel 
Delanne, pelo contrario, admite a heranfa em uma certa medida (L ’Evolution animique, pp. 287-301). 

181 Discurso pronunciado no Congresso esprrita de Genebra, em 1913. 



tambem, a menos de que prefiram chamar-se «crfsticos»); uma de suas 
particularidades e que, zombando a todo proposito dos triplos e setuplos sentidos dos 
esoteristas e dos cabalistas, quer ater-se a interpretagao literal das Escrituras, o que 
nao lhe impede, como vai se ver, acomodar esta interpretagao a suas concepgoes 
pessoais. E mister saber, para compreender sua teoria, que este ocultista e partidario 
do sistema geocentrico, no sentido de que considera a terra como o centra do 
Universo, se nao materialmente, ao menos por um certo privilegio no que conceme a 
natureza de seus habitantes 182 : para ele, a terra e o unico mundo onde ha seres 
humanos, porque as condigoes da vida sobre outros planetas ou em outros sistemas 
sao muito diferentes das da terra para que um homem possa adaptar-se a elas, de onde 
resulta manifestamente que, por «homem», entende exclusivamente um indivfduo 
corporal, dotado dos cinco sentidos que conhecemos, das faculdades correspondentes, 
e dos orgaos necessarios as diversas fungoes da vida humana terrestre. Por 
conseguinte, os homens nao podem reencamar-se mais que sobre a terra, posto que 
nao ha nenhum outro lugar no Universo onde lhes seja possfvel viver (nao tera que 
dizer que nao poderia tratar-se nisso de sair da condigao espacial), e posto que 
seguem sendo sempre homens ao reencarnar-se; adiciona-se inclusive que uma 
mudanga de sexo lhes e completamente impossfvel. Na origem, o homem, «ao sair 
das maos do Criador» (as expressoes mais antropomorficas devem ser tomadas aqui 
ao pe da letra, e nao como os sfmbolos que sao em realidade), foi colocado sobre a 
terra para «cultivar seu jardim», quer dizer, conforme parece, para «evoluir a materia 
ffsica», suposta mais sutil entao que hoje em dia. Pelo homem», e mister entender a 
coletividade humana toda inteira, a totalidade do genera humano, considerado como a 
soma de todos os indivfduos (destaque-se esta confusao da nogao de especie com a de 
coletividade, que e muito comum tambem entre os filosofos modemos), de tal sorte 
que «todos os homens», sem nenhuma excegao, e em numero desconhecido, mas 
certamente muito grande, foram primeiro encarnados ao mesmo tempo sobre a terra. 
Nao e a opiniao das demais escolas, que falam freqlientemente das «diferengas de 
idade dos espfritos humanos» (sobretudo aqueles que tiveram o privilegio de 
conhecer «o espfrito mais velho do planeta»), e inclusive dos meios das determinar, 
principalmente pelo exame dos «aspectos planetarios» do horoscopo; mas sigamos. 
Nas condigoes que acabamos de dizer, evidentemente nao podia produzir-se nenhum 
nascimento, posto que nao havia nenhum homem nao encamado, e foi assim 
enquanto nao morreu o homem, quer dizer, ate a queda, na qual deveram participar 
todos assim em pessoa (este e o ponto essencial da teoria), e que se considera pelo 
resto como «podendo representar toda uma serie de acontecimentos que deveram 
desenvolver-se no curso de um perfodo de varios seculos»; mas se evita 
prudentemente pronunciar-se sobre a natureza exata destes acontecimentos. A partir 
desta queda, a materia ffsica se tornou mais grosseira, suas propriedades foram 
modificadas, foi submetida a corrupgao, e os homens, aprisionados nesta materia, 
comegaram a morrer, a «desencarnar»; depois, comegaram igualmente a nascer, ja 
que estes homens «desencamados», permanecendo «no espago» (ve-se quao grande e 
a influencia do espiritismo em tudo isso), ou na «atmosfera invisfvel» da terra, 
tendiam a reencarnar-se, a retomar a vida ffsica terrestre em novos corpos humanos, 
quer dizer, em suma, a voltar de novo para sua condigao normal. Assim, segundo esta 
concepgao, sao sempre os mesmos seres humanos os que devem renascer 
periodicamente do comego ao fim da humanidade terrestre (admitindo que a 


182 Outros ocultistas, que tern concep9oes astronomicas completamente especiais, chegam ate 
sustentar que a terra e, inclusive materialmente, o centra do Universo. 



humanidade terrestre tenha um fim, ja que ha tambem escolas segundo as quais a 
meta que deve alcangar e entrar em posse da «imortalidade ffsica» ou corporal, e cada 
um dos indivfduos que a compoem se reencarnara sobre a terra ate que chegue 
finalmente a este resultado). Certamente, todo este raciocmio e muito simples e 
perfeitamente logico, mas a condigao de admitir primeiro seu ponto de partida, e 
especialmente de admitir a impossibilidade para o ser humano de existir em 
modalidades diferentes da forma corporal terrestre, o que nao e de maneira nenhuma 
conciliavel com as nogoes mais elementares da metaffsica; parece nao obstante, ao 
menos ao dizer de seu autor, que este e o argumento mais solido que se possa 
proporcionar em apoio da hipotese da reencarnagao! 183 . 

Podemos nos deter aqui, ja que nao temos a pretensao de esgotar a lista destas 
excentricidades; dissemos o suficiente para que as pessoas possam dar-se conta de 
tudo o que a difusao da ideia reencarnacionista tern de inquietante para o estado 
mental de nossos contemporaneos. Ninguem deve surpreender-se de que tenhamos 
tornado alguns de nossos exemplos fora do espiritismo, ja que e a este a quern foi 
tomada esta ideia por todas as demais escolas que a ensinam; assim, e sobre o 
espiritismo onde recai, ao menos indiretamente, a responsabilidade desta estranha 
loucura. Finalmente, nos desculparemos de ter omitido, no que precede, a indicagao 
de alguns nomes; nao queremos fazer obra de polemica, e, sim se pode certamente 
citar sem inconveniente, com references em seu apoio, tudo o que um autor publicou 
sob sua propria assinatura, ou inclusive sob um pseudonimo qualquer, o caso e um 
pouco diferente quando se trata de coisas que nao foram escritas; entretanto, se nos 
vemos obrigados a dar algum dia precisoes maiores, nao vacilaremos em faze-lo no 
interesse da verdade, e unicamente as circunstancias determinarao nossa conduta a 
este respeito. 


183 Isto era escrito quando nao tmhamos sabido a morte do ocultista ao que fazfamos alusao; assim, 
agora _ dizer que e do Dr.. de quem se trata neste paragrafo. 



CAPITULO VIII 


OS LIMITES DA EXPERIMENTA£AO 


Antes de deixar a questao da reencarnagao, fica que falar ainda das pretensas 
«provas experimentais»; certamente, quando uma coisa se demonstra imposslvel, 
como e o caso, todos os fatos que podem invocar-se em seu favor sao perfeitamente 
insignificantes, e se pode estar seguro de antemao de que estes fatos sao interpretados 
mal; mas as vezes e interessante e util por as coisas em seu devido lugar, e vamos 
encontrar nisso um bom exemplo das fantasias pseudo-cientfficas nas que sentem 
prazer os esplritas e inclusive alguns psiquistas que, freqlientemente sem sabe-lo, 
deixam levar pouco a pouco pelo contagio «neo-espiritualista». Primeiro, 
recordaremos e precisaremos o que dissemos precedentemente no que conceme aos 
casos que se apresentam como casos de reencarnagao, em razao de um pretenso 
«despertar de lembrangas» que se produz espontaneamente: quando sao reais (ja que 
existem os que estao muito mal controlados, e ja que os autores que tratam deste tipo 
de coisas os repetem um apos o outro sem tomar-se jamais o trabalho de verifica-los), 
nao sao mais que simples casos de metempsicosis, no verdadeiro sentido desta 
palavra, quer dizer, de transmissao de alguns elementos psfquicos de uma 
individualidade a outra. Ha-os inclusive para os quais talvez nao ha necessidade de ir 
tao longe: assim, ocorre as vezes que uma pessoa sonha com um lugar que nao 
conhece, e que, depois, ao ir pela primeira vez a um pals mais ou menos remoto, 
encontra ali tudo o que tinha vis to assim como por antecipagao; se nao tivesse 
guardado de seu sonho uma lembranga claramente consciente, e se nao obstante se 
produzisse o reconhecimento, essa pessoa poderia, admitindo que acreditasse na 
reencarnagao, imaginar que ha nisso alguma reminiscencia de uma existencia 
anterior; e e assim como podem explicar-se efetivamente muitos dos casos, ao menos 
entre aqueles onde os lugares reconhecidos nao evocam a ideia de um acontecimento 
preciso. Estes fenomenos, que podem ser relacionados com a classe dos sonhos 
chamados «premonitorios», estao longe de ser raros, mas aqueles a quern ocorre 
evitam o mais frequentemente falar disso por temor de passar por «alucinados» (uma 
palavra da qual se abusa e que jamais explica nada no fundo), e se poderia dizer outro 
tanto dos fatos de «telepatia» e outros do mesmo genero; estes fatos poem em jogo 
alguns prolongamentos obscuros da individualidade, pertencentes ao domfnio da 
«subconsciencia», e cuja existencia se explica mais facilmente do que se poderia 
acreditar. Em efeito, um ser qualquer deve levar em si mesmo algumas virtualidades 
que sejam como o germe de todos os acontecimentos que lhe ocorrerao, ja que estes 
acontecimentos, em tanto que representam estados secundarios ou modificagoes de si 
mesmo, devem ter em sua propria natureza seu princfpio ou sua razao de ser; este e 
um ponto que Leibnitz, unico entre todos os filosofos modemos, viu bastante bem, 
embora sua concepgao se encontre falseada pela ideia de que o indivfduo e um ser 
completo e uma especie de sistema fechado. Admite-se bastante geralmente a 
existencia, da origem, de tendencias ou de predisposigoes de ordens diversas, tao 
psicologicas como fisiologicas; nao se ve, pois por que seria assim para algumas 
coisas somente, entre as que se realizarao ou se desenvolverao no futuro, enquanto 
que as demais nao teriam nenhuma correspondence no estado presente do ser; se se 
disser que ha acontecimentos que nao tern mais que um carater puramente acidental, 
replicaremos que esta maneira de ver implica a crenga no azar, que nao e outra coisa 



que a negagao do princfpio de razao suficiente. Reconhece-se sem dificuldade que 
todo acontecimento passado que afetou a um ser por pouco que seja deve deixar nele 
algum rastro, inclusive organico (sabe-se que alguns psicologos quereriam explicar a 
memoria por um suposto «mecanismo» fisiologico), mas, sob esta relaqao, apenas se 
pode conceber que haja uma sorte de paralelismo entre o passado e o futuro; isso se 
deve simplesmente ao fato de que as pessoas nao se dao conta da relatividade da 
condigao temporaria. A este respeito, teria que expor toda uma teoria, que poderia dar 
lugar a longos desenvolvimentos; mas nos basta ter assinalado que nisso ha 
possibilidades que nao deveriam ser desdenhadas, embora se possa sentir alguma 
contrariedade em faze-las entrar nos quadros da ciencia ordinaria, que nao se aplicam 
mais que a uma porgao muito pequena da individualidade humana e do mundo onde 
se desdobra; o que seria, pois se tratasse de transbordar o domrnio desta 
individualidade? 

No que concerne aos casos que nao podem explicar-se da maneira precedente, 
sao, sobretudo aqueles onde a pessoa que reconhece um lugar onde nao tinha estado 
jamais tern ao mesmo tempo a ideia mais ou menos clara de que ja viveu ali, ou de 
que ali lhe ocorreu tal ou qual acontecimento, ou tambem de que morreu ali (o mais 
frequentemente de morte violenta); agora bem, nos casos onde se pode proceder a 
algumas verificaqoes, pode-se constatar que o que esta pessoa acredita que lhe 
ocorreu assim lhe ocorreu efetivamente nesse lugar a um de seus antepassados mais 
ou menos longmquos. Ha af um exemplo muito claro dessa transmissao hereditaria de 
elementos psfquicos da qual falamos; poder-se-iam designar os fatos deste genero sob 
o nome de «memoria ancestral», e os elementos que se transmitem assim sao, em uma 
boa parte, da ordem da memoria. O que e singular a primeira vista, e que esta 
memoria pode nao manifestar-se a nao ser depois de varias geraqoes; mas se sabe que 
e exatamente a mesma coisa para as semelhangas corporais, e tambem para algumas 
enfermidades hereditarias. Pode-se admitir muito bem que, durante todo o intervalo, a 
lembranga em questao permaneceu no estado latente e «subconsciente», aguardando 
uma ocasiao favoravel para manifestar-se; se a pessoa em que se produzir o fenomeno 
nao tivesse ido ao lugar requerido, esta lembranga teria continuado mais tempo ainda 
conservando-se como o tinha feito ate entao, sem poder tornar-se claramente 
consciente. Ademais, e exatamente a mesma coisa para o que, na memoria, pertence 
em propriedade ao indivfduo: tudo se conserva, posto que tudo tern, de uma maneira 
permanente, a possibilidade de reaparecer, inclusive o que parece mais 
completamente esquecido e o que e mais insignificante na aparencia, como se ve em 
alguns casos mais ou menos anormais; mas, para que tal lembranga determinada 
reaparega, e mister que as circunstancias se emprestem a isso, de sorte que, de fato, ha 
muitos deles que jamais voltam para campo da consciencia clara e distinta. O que 
passa no domrnio das predisposiqoes organicas e exatamente analogo: um indivfduo 
pode levar nele, no estado latente, tal ou qual enfermidade, o cancer, por exemplo, 
mas esta enfermidade nao se desenvolvera a nao ser sob a a§ao de um choque ou de 
alguma causa de debilitagao do organismo; se tais circunstancias nao se encontrarem, 
a enfermidade nao se desenvolvera jamais, mas nem por isso seu germe deixa de 
existir real e presentemente no organismo, do mesmo modo que uma tendencia 
psicologica que nao se manifesta por nenhum ato exterior nem por isso e menos real 
em si mesma. Agora bem, devemos acrescentar que, posto que nao poderia haver 
circunstancias fortuitas, e posto que uma semelhante hipotese esta inclusive 
desprovida de sentido (que ignoremos a causa de uma coisa nao quer dizer que essa 
causa nao exista), deve haver uma razao para que a «memoria ancestral» se manifeste 




em tal indivfduo mais do que em qualquer outro membro da mesma famflia, do 
mesmo modo que deve haver tambem uma razao para que uma pessoa se parega 
fisicamente a tal ou a qual de seus antepassados mais que a tal outro e que a seus pais 
imediatos. E aqui onde seria necessario fazer intervir essas leis da «afinidade» as 
quais se aludiu mais atras; mas correrfamos o risco de nos afastar muito de nosso 
tema se fosse preciso explicar como uma individualidade pode estar ligada mais 
particularmente a outra, quanto mais quanto que os lagos deste genero nao sao 
forgosamente hereditarios em todos os casos, e quanto que, por estranho que isso 
parega, podem existir inclusive entre um ser humano e seres nao humanos; e ainda, 
alem dos lagos naturais, pode haver lagos criados artificialmente por alguns 
procedimentos que sao do domfnio da magia, e inclusive de uma magia bastante 
inferior. Sobre este ponto como sobre tantos outros, os ocultistas deram explicagoes 
eminentemente fantasiosas; e assim como Papus tern escrito isto: «0 corpo ffsico 
pertence a uma famflia animal da qual vieram (sic) a maioria de suas celulas, depois 
de uma evolugao astral. A transformagao evolutiva dos corpos se faz em piano astral; 
ha pois corpos humanos que se relacionam por sua forma fisiognomonica, seja ao 
cao, ao macaco, ao lobo, inclusive aos passaros ou aos peixes. Essa e a origem secreta 
dos totens da raga vermelha e da raga negra» 184 . Confessamos nao compreender o que 
pode ser uma «evolugao astral» de elementos corporais; mas depois de tudo, esta 
explicagao vale tanto como a dos sociologos, que se imaginam que o «totem» animal 
ou inclusive vegetal e considerado, literal e materialmente, como o antepassado da 
tribo, sem parecer suspeitar que o «transformismo» e de invengao completamente 
recente. Em realidade, nao e de elementos corporais do que se trata em tudo isso, mas 
sim de elementos psfquicos (vimos ja que Papus cometia esta confusao sobre a 
natureza da metempsicosis); e e evidentemente pouco razoavel supor que a maioria 
das celulas de um corpo humano, ou melhor, de seus elementos constituintes, tenham 
uma proveniencia identica, enquanto que, na ordem psfquica, pode haver, como 
dissemos, conservagao de um conjunto mais ou menos consideravel de elementos que 
permanecem associados. Quanto a «origem secreta dos totens», podemos afirmar que 
permaneceu verdadeiramente secreto em efeito para os ocultistas, tanto como para os 
sociologos; ademais, talvez seja mesmo melhor assim, ja que estas coisas nao sao 
daquelas sobre as quais e facil explicar-se sem reservas, por causa das consequencias 
e das aplicagoes praticas que alguns nao deixariam de querer tirar disso; ha ja muitas 
outras, medianamente perigosas tambem, das quais nao se pode senao lamentar que 
estejam a disposigao do primeiro experimentador que chega. 

Acabamos de falar dos casos de transmissao nao hereditaria; quando esta 
transmissao nao recai senao sobre elementos pouco importantes, nao se nota apenas, e 
inclusive e quase impossrvel constata-la claramente. Ha certamente, em cada um de 
nos, elementos destes que provem da desagregagao das individualidades que nos 
precederam (aqui nao se trata naturalmente senao da parte mortal do ser humano); se 
algum dentre eles, ordinariamente «subconscientes», aparecem na consciencia clara e 
distinta, alguem se apercebe de que leva em si mesmo algo cuja origem nao se 
explica, mas geralmente nao lhe presta atengao, quanto mais quanto que estes 
elementos parecem incoerentes e desprovidos de relagao com o conteudo habitual da 
consciencia. E, sobretudo nos casos anormais, como nos mediuns e os sujeitos 
hipnoticos, onde os fenomenos deste genero tern mais probabilidades de produzir-se 
com alguma amplitude; e, neles tambem, pode haver manifestagao de elementos de 
proveniencia analoga, mas «adventfcios», que nao se agregam a nao ser 
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passageiramente a sua individualidade, em lugar de ser parte integrante dela; mas 
pode ocorrer tambem que estes elementos, uma vez que penetraram neles, fixem-se 
de uma maneira permanente, e este nao e um dos menores perigos desta sorte de 
experiencias. Para voltar ao caso onde se trata de uma transmissao que se opera 
espontaneamente, a ilusao da reencarnagao apenas pode ter lugar senao pela presenga 
de um conjunto notavel de elementos psfquicos da mesma proveniencia, que bastam 
para representar quase o equivalente de uma memoria individual mais ou menos 
completa; isso e bem mais raro, mas parece que se constataram alguns exemplos. 
Verossimilmente, e o que se produz quando, tendo morrido um menino em uma 
famflia, nasce depois outro que possui, ao menos parcialmente, a memoria do 
primeiro; seria diffcil, em efeito, explicar tais feitos por uma simples sugestao, o que, 
nao quer dizer que os pais nao tenham desempenhado um papel inconsciente na 
transferencia real, que a sentimentalidade contribuira nao pouco a interpretar em um 
sentido reencarnacionista. Ocorreu tambem que a transferencia da memoria se operou 
em um menino pertencente a outra famflia e a outro meio, o que vai contra a hipotese 
da sugestao; em todo caso, quando houve uma morte prematura, os elementos 
psfquicos persistem mais facilmente sem dissolver-se, e e pelo que a maior parte dos 
exemplos que se contam concemem a criangas. Nao obstante, tambem se citam 
alguns casos onde se trata de pessoas que manifestaram, em sua juventude, a memoria 
de indivfduos adultos; mas existem os que sao mais duvidosos que os precedentes, e 
onde tudo poderia reduzir-se muito bem a uma sugestao ou a uma transmissao de 
pensamento; naturalmente, se os fatos se produziram em um meio que soffeu a 
influencia das ideias espfritas, devem ser tidos por extremamente suspeitos, sem que a 
boa fe daqueles que os constataram esteja por isso em causa, como tampouco o esta a 
dos experimentadores que determinam involuntariamente a conduta de seus sujeitos 
conforme suas proprias teorias. Nao obstante, nao ha nada impossfvel «a priori» em 
todos estes fatos, exceto a interpretagao reencarnacionista; ha ainda outros casos onde 
alguns quiseram ver provas da reencarnagao, como o caso dos «meninos 
prodfgios» 185 , que se explicam de uma maneira muito satisfatoria pela presenga de 
elementos psfquicos previamente elaborados e desenvolvidos por outras 
individualidades. Acrescentamos tambem que e possfvel que a desintegragao 
psfquica, inclusive fora dos casos de morte prematura, seja impedida as vezes ou ao 
menos retardada artificialmente; mas este e tambem um tema sobre o que e preferfvel 
nao insistir. Quanto aos verdadeiros casos de «posteridade espiritual», no sentido que 
indicamos precedentemente, nao vamos falar aqui disso, ja que estes casos, por sua 
natureza mesma, escapam forgosamente aos meios de investigagao muito restritos de 
que dispoem os experimentadores. 

Dissemos que a memoria esta submetida a desagregagao postuma, porque e uma 
faculdade da ordem sensfvel; convem adicionar que tambem pode sofrer, em vida do 
indivfduo incluso, uma especie de dissociagao parcial. As multiplas enfermidades da 
memoria, estudadas pelos psico-fisiologos, nao sao outra coisa no fundo; e e assim 
como devem explicar-se, em particular, os supostos «desdobramentos da 
personalidade», onde ha como um fracionamento em duas ou varias memorias 
diferentes, que ocupam altemadamente o campo da consciencia clara e distinta; estas 
memorias fragmentarias devem coexistir naturalmente, mas, posto que so uma dentre 
elas pode ser plenamente consciente em um momento dado, as demais se encontram 
entao relegadas aos domfnios da «subconsciencia»; pelo resto, ha as vezes 
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comunicagao entre elas em uma certa medida. Tais feitos se produzem 
espontaneamente em alguns doentes, assim como no sonambulismo natural; tambem 
podem ser realizados experimentalmente nos «segundos estados» dos sujeitos 
hipnoticos, aos quais os fenomenos de «encarnagao» espfrita devem ser assimilados 
na maioria dos casos. Sujeitos e mediuns diferem, sobretudo dos homens normais por 
uma certa dissociagao de seus elementos psfquicos, que, alias, vai acentuando-se com 
o treinamento que sofrem; e esta dissociagao que faz possfveis os fenomenos de que 
se trata, e que permite igualmente que elementos heterodoxos venham em certo modo 
a intercalar-se em sua individualidade. 

O fato de que a memoria nao constitui um princfpio verdadeiramente permanente 
do ser humano, sem falar das condigoes organicas as quais esta mais ou menos 
estreitamente ligada (ao menos quanto a suas manifestagoes exteriores), deve fazer 
compreender por que nao temos feita notificagao de uma objegao que se opoe 
freqtientemente a tese reencarnacionista, e que os defensores desta estimam nao 
obstante «consideravel»: e a objegao tirada do esquecimento, durante uma existencia, 
das existences anteriores. A resposta que lhe da Papus e certamente ainda mais fraca 
que a objegao mesma: «Este esquecimento, diz, e uma necessidade inelutavel para 
evitar o suicidio. Antes de voltar de novo sobre a terra ou ao piano ffsico, todo 
esprrito ve as provas que tera que sofrer, nao volta de novo a nao ser depois da 
aceitagao consciente de todas estas provas. Agora, se o espirito soubesse, uma vez 
encarnado, tudo o que tera que suportar, sua razao se obnubilaria, sua coragem se 
perderia, e o suicidio consciente seria a conclusao de uma visao clara... seria mister 
arrebatar a faculdade de suicidio ao homem se se quisesse que guardasse com certeza 
a lembranga das existences anteriores» 186 . Nao se ve que haja uma relagao necessaria 
entre a lembranga das existences anteriores e a previsao da existencia presente; se 
esta previsao nao foi imaginada senao para responder a objegao do esquecimento, nao 
Valeria verdadeiramente a pena; mas e mister dizer tambem que a concepgao 
completamente sentimental das «provas» joga um enorme papel nos ocultistas. Sem 
procurar a coisa tao longe, os espiritas sao as vezes mais logicos; e assim como M. 
Leon Denis, embora declare, alem disso, que o «esquecimento do passado e, para o 
homem, a condigao indispensavel de toda prova e de todo progresso», e embora junte 
a isso ainda algumas outras consideragoes nao menos sentimentais, diz simplesmente 
isto: «0 cerebro nao pode receber e armazenar mais que as impressoes comunicadas 
pela alma no estado de cativeiro na materia. A memoria nao poderia reproduzir mais 
que o que registrou. Em cada renascimento, o organismo cerebral constitui, para nos, 
como um livro novo sobre o que se gravam as sensagoes e as imagens» 187 . E talvez 
um pouco rudimentar, porque a memoria, apesar de tudo, nao e de natureza corporal; 
mas e bastante plausfvel, quanto mais quanto que nao deixa de fazer destacar que ha 
muitas das partes de nossa existencia atual das quais parecemos nao ter nenhuma 
lembranga. Ainda uma vez mais, a objegao nao e tao grave como quer dizer-se, 
embora tenha uma aparencia mais seria que as que nao se fundam mais que sobre o 
sentimento; possivelmente e inclusive o melhor que podem apresentar aos que 
ignoram tudo da metafisica; mas, quanto a nos, nao temos em modo algum 
necessidade de recorrer a argumentos tao contestaveis. 

Ate aqui, ainda nao abordamos as «provas experimental propriamente ditas; 
designam-se sob este nome os diversos casos que acabamos de tratar; mas ha ainda 
outra coisa que depende da experimentagao em seu sentido mais estrito. E aqui, 
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sobretudo onde os psiquistas nao parecem dar-se conta dos limites nos quais seus 
metodos podem ser aplicaveis; aqueles que tenham compreendido o que precede 
devem ver ja que os experimentadores, segundo as ideias admitidas pela «ciencia 
moderna» (inclusive quando sao mantidos mais ou menos afastados por seus 
representantes «oficiais»), estao longe de poder proporcionar explicagoes validas para 
tudo aquilo do que se trata: como os fatos de metempsicosis, por exemplo, poderiam 
dar pe a suas investigagoes? Assinalamos um singular desconhecimento dos limites 
da experimentagao nos espfritas que tem a pretensao de «provar cientificamente a 
imortalidade»; vamos encontrar outro que nao e menos chamativo para quern quer 
que esteja livre do prejufzo «cientificista», e, esta vez, nao sera sequer nos espfritas, 
mas sim nos psiquistas. Ademais, entre espfritas e psiquistas, as vezes e diffcil tra§ar 
de fato uma linha de demarcagao muito clara, como deveria existir em princfpio, e 
parece que ha pessoas que so se intitulam psiquistas porque nao se atrevem a chamar- 
se francamente espfritas, posto que esta ultima denominagao tem muito pouco 
prestigio aos olhos de muitos; ha outros que se deixam influenciar sem querer, e que 
se surpreenderiam muito se lhes dissesse que uma tomada de partido inconsciente 
falseia o resultado de suas experiencias; para estudar verdadeiramente os fenomenos 
psfquicos sem ideia preconcebida, os experimentadores deveriam ignorar a existencia 
mesma do espiritismo, o que evidentemente e impossfvel. Se a coisa fosse assim, nao 
se teria pensado em instituir experiencias destinadas a verificar a hipotese da 
reencarnagao; e se nao se teve primeiro a ideia de verificar esta hipotese, jamais se 
teriam constatado feitos como estes dos quais vamos falar, ja que os sujeitos 
hipnoticos, que se empregam nestas experiencias, nao fazem nada mais que refletir 
todas as ideias que lhes sao sugeridas voluntaria ou involuntariamente. Basta que o 
experimentador pense em uma teoria, que ele considera como simplesmente possfvel, 
com razao ou sem ela, para que esta teoria se torne, no sujeito, o ponto de partida de 
divagagoes interminaveis; e o experimentador acolhera ingenuamente como uma 
confirma§ao o que nao e mais que o efeito de seu proprio pensamento atuando sobre a 
imaginagao «subconsciente» do sujeito; e isto e certo ate tal ponto que as intengoes 
mais «cientfficas» jamais deram garantias a ninguem contra algumas causas de 
engano. 

As primeiras historias deste genero onde se tratou de reencarnagao sao as que 
fizeram conhecer os trabalhos de um psiquista, o professor Flournoy, que se deu ao 
trabalho de reunir em um volume 188 tudo o que um de seus sujeitos lhe tinha contado 
sobre as diversas existences que pretendia ter vivido sobre a terra e inclusive em 
outras partes; e o que ha mais destacavel, e que nem sequer tenha pensado em 
surpreender-se de que o que acontece no planeta Marte tenha sido tao facilmente 
expressavel em linguagem terrestre! Isso equivalia exatamente ao relato de um sonho 
qualquer, e se teria podido estudar efetivamente sob o ponto de vista da psicologia do 
sonho provocado nos estados hipnoticos; mas apenas e acreditavel que se quis ver 
nisso algo mais, e, entretanto foi o que aconteceu. Um pouco mais tarde, outro 
psiquista quis retomar a questao de uma maneira mais metodica: era o coronel de 
Rochas, reputado geralmente como um experimentador serio, mas a quern faltava 
muito certamente a inteligencia necessaria para saber com o que tratava nesta ordem 
de coisas e para evitar alguns perigos; assim, partindo do hipnotismo puro e simples, 
fez como muitos outros e, insensivelmente, acabou por converter-se quase 


Des bides a la planete Mars. 



inteiramente as teorias espfritas 189 . Uma de suas ultimas obras 190 foi consagrada ao 
estudo experimental da reencarnagao: era a exposigao de suas investigagoes sobre as 
pretensas «vidas sucessivas» por meio do que ele chamava os fenomenos de 
«regressao da memoria». No momento de aparigao desta obra (era em 1911), acabava 
de ser baseado em Paris um «Instituto de investigagoes psfquicas», colocado 
precisamente sob o patronato do M. de Rochas, e dirigido pelo MM. L. Lefranc e 
Charles Lancelin; e bom dizer que este ultimo, que se qualifica quase 
indiferentemente de psiquista e de ocultista, nao e apenas no fundo outra coisa que 
um espfrita, e que era ja bem conhecido como tal. M. Lefranc, cujas tendencias eram 
as mesmas, quis retomar as experiencias do M. de Rochas, e, naturalmente, chegou a 
resultados que concordavam perfeitamente com os que tinha obtido este; o contrario 
teria sido bem surpreendente, posto que partia de uma hipotese preconcebida, de uma 
teoria ja formulada, e posto que nao tinha encontrado nada melhor que trabalhar com 
antigos sujeitos do M. de Rochas mesmo. O assunto se tomou hoje em dia 
completamente comum: ha um certo numero de psiquistas que acreditam muito 
firmemente na reencarnagao, simplesmente porque tern sujeitos que lhes contaram 
suas existences anteriores; e necessario convir que sao pouco diffceis em feito de 
provas, e nisso ha um novo capftulo que adicionar a historia do que se poderia chamar 
a «credulidade cientffica». Sabendo o que sao os sujeitos hipnoticos, e tambem como 
passam indiferentemente de um experimentador a outro, levando assim o produto das 
sugestoes variadas que ja receberam, nao e duvidoso que se fagam, em todos os meios 
psiquistas, os propagadores de uma verdadeira epidemia reencamacionista; assim, 
nao e inutil mostrar com alguma precisao o que ha no fundo de todas essas 
historias 191 . 

M. de Rochas acreditou constatar em alguns uma «regressao da memoria»; 
dizemos que acreditou constata-la, ja que, se sua boa fe for incontestavel, nem por 
isso nao e menos verdade que os fatos que interpreta assim, em virtude de uma pura 
hipotese, explicam-se em realidade de uma maneira diferente e muito mais simples. 
Em suma, estes feitos se resumem a isto: ao estar o sujeito em um certo estado de 
sonho, pode ser remetido mentalmente as condi goes onde se encontrava em uma 
epoca passada, e ser «situado» assim em uma idade qualquer, da qual fala entao como 
do presente, de onde se conclui que, nesse caso, nao ha «lembranga» mas sim 
«regressao da memoria»: «0 sujeito nao recorda, declara categoricamente M. 
Lancelin, mas sim e remetido a epoca indicada»; e acrescenta com um verdadeiro 
entusiasmo que «para o coronel de Rochas, esta simples precisao foi o ponto de 
partida de um descobrimento absolutamente superior» 192 . Desafortunadamente, esta 
«simples precisao» contem uma contradigao nos termos, ja que, evidentemente, nao 
pode tratar-se da memoria ali onde nao ha lembranga; e inclusive tao evidente que e 
diffcil compreender que ninguem se deu conta disso, e isso faz pensar que nao se trata 
mais que de um engano de interpretagao. Alem desta observagao, e mister perguntar- 
se acima de tudo se a possibilidade da lembranga pura e simples esta verdadeiramente 
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exclufda unicamente pela razao de que o sujeito fala do passado como se se tivesse 
tornado presente, por exemplo, quando lhe pergunta o que fazia tal dia e a tal hora, 
nao responde: «eu fazia isto», mas sim: «eu fago isto». A isso, pode-se responder 
imediatamente que as lembrangas, em tanto que tais, estao sempre mentalmente 
presentes; o fato de que estas lembrangas se encontrem atualmente no campo da 
consciencia clara e distinta ou no da «subconsciencia», importa pouco, posto que, 
como dissemos, tern sempre a possibilidade de passar de uma a outra, o que mostra 
que nisso nao se trata mais que de uma simples diferenga de grau. No que conceme a 
nossa consciencia atual, o que caracteriza efetivamente a estes elementos como 
lembrangas de acontecimentos passados, e sua comparagao com nossas percepgoes 
presentes (entendemos presentes em tanto que perceptjoes), unica comparagao que 
permite distinguir uns dos outros ao estabelecer uma relagao temporaria, quer dizer, 
uma relagao de sucessao, entre os acontecimentos exteriores dos quais sao para nos as 
tradu£oes mentais respectivas; ademais, esta distingao da lembranga e da perceptjao 
depende da psicologia mais elementar: se a comparagao chegar a fazer-se impossfvel 
por uma razao qualquer, seja pela supressao momentanea de toda impressao exterior, 
seja de alguma outra maneira, a lembranga, ao nao estar ja localizada no tempo em 
relagao a outros elementos psicologicos atualmente diferentes, perde seu carater 
representativo do passado, para nao conservar ja mais que sua qualidade atual de 
presente. Agora bem, e precisamente isso o que se produz no caso de que falamos: o 
estado no que esta colocado o sujeito corresponde a uma modificagao de sua 
consciencia atual, que implica uma extensao, em um certo sentido, de suas faculdades 
individuals, mas em detrimento momentaneo do desenvolvimento em algum outro 
sentido que estas mesmas faculdades possuem no estado normal. Assim, se em um tal 
estado, impede-se que o sujeito seja afetado pelas percepgoes pressentes, e se, alem 
disso, apartam-se ao mesmo tempo de seu consciencia todos os acontecimentos 
posteriores a um certo momento determinado, condigoes que sao perfeitamente 
realizaveis com a ajuda da sugestao, eis aqui o que ocorre: quando as lembrangas que 
se referem a esse mesmo momento se apresentam distintamente a esta consciencia 
assim modificada quanto a sua extensao, e que e entao para o sujeito a consciencia 
atual, nao podem ser situados de maneira nenhuma no passado, e nem sequer 
simplesmente considerados sob este aspecto de passado, posto que no campo da 
consciencia (falamos unicamente da consciencia clara e distinta) nao ha atualmente 
nenhum elemento com o que possam ficar em uma relagao de anterioridade 
temporaria. Em tudo isso, nao se trata nada mais que de um estado que implica uma 
modificagao da conceptjao do tempo, ou melhor, de sua compreensao, em relagao ao 
estado normal; e, pelo resto, estes dois estados nao sao um e outro senao modalidades 
diferentes da mesma individualidade, como o sao igualmente os diversos estados, 
espontaneos ou provocados, que correspondem a todas as alteratjoes possfveis da 
consciencia individual, compreendidos os que se colocam ordinariamente sob a 
denominagao impropria e falsa de «personalidades multiplas». Com efeito, aqui nao 
pode tratar-se de estados superiores e extra-individuais nos quais o ser estaria isento 
da condigao temporaria, e nem sequer de uma extensao da individualidade que 
implique esta mesma isengao parcial, posto que, ao contrario, coloca-se ao sujeito em 
um instante determinado, o que supoe essencialmente que seu estado esta 
condicionado pelo tempo. Alem disso, por uma parte, estados tais como estes aos que 
acabamos de fazer alusao nao podem ser alcangados evidentemente por meios que sao 
inteiramente do domfnio da individualidade atual, e considerada inclusive 
exclusivamente em uma porgao muito restrita de suas possibilidades, o que e 



necessariamente o caso de todo procedimento experimental; e, por outra, inclusive se 
tais estados fossem alcangados de uma maneira qualquer, nao poderiam fazer-se 
sensfveis de maneira nenhuma a esta individualidade, cujas condigoes particulares de 
existencia nao tern nenhum ponto de contato com as dos estados superiores do ser, e 
que, em tanto que individualidade especial, e forgosamente incapaz de assentir, e com 
maior razao de expressar, tudo o que esta alem dos limites de suas proprias 
possibilidades. Alem do mais, em todos os casos de que falamos, jamais se trata 
senao de acontecimentos terrestres, ou ao menos que se referem unicamente ao estado 
corporal; nisso nao ha nada que exija a minima intervengao de estados superiores do 
ser, que, bem entendido, os psiquistas nem sequer suspeitam. 

Quanto a retornar efetivamente ao passado, isso e uma coisa que e manifestamente 
tao impossfvel para o indivfduo humano como transladar-se ao futuro; e muito 
evidente que esta ideia de um transporte ao futuro, como tal, nao seria mais que uma 
interpretagao completamente erronea dos fatos de «previsao», mas esta interpretagao 
nao seria mais extravagante do que a que se trata aqui, e assim mesmo poderia 
produzir-se igualmente um dia ou outro. Se nao tivessemos tido conhecimento das 
teorias dos psiquistas em questao, certamente nao terfamos pensado jamais que a 
«maquina de explorar o tempo» de Wells pudesse ser considerada de outro modo que 
nao fosse uma concepgao de pura fantasia, nem que se chegasse a falar seriamente da 
«reversibilidade do tempo». O espago e reversfvel, quer dizer, que uma qualquer de 
suas partes, uma vez percorrida em um certo sentido, pode se-lo depois em sentido 
inverso, e isso porque e uma coordenagao de elementos considerados em modo 
simultaneo e permanente; mas o tempo, que e ao contrario uma coordenagao de 
elementos considerados em modo sucessivo e transitorio, nao pode ser reversfvel, ja 
que uma tal hipotese seria a negagao mesma do ponto de vista da sucessao, ou, em 
outros termos, equivaleria precisamente a suprimir a condigao temporaria. Esta 
supressao da condigao temporaria e perfeitamente possfvel em si mesma, assim como 
a da condigao espacial; mas nao o e no caso que consideramos aqui, posto que estes 
casos supoem sempre o tempo; alem disso, e mister ter bom cuidado em fazer 
destacar que a concepgao do «etemo presenter que e a consequencia desta supressao, 
nao pode ter nada em comum com um retorno ao passado ou um transporte ao futuro, 
posto que suprime precisamente o passado e o futuro, ao nos liberar do ponto de vista 
da sucessao, quer dizer, pelo que constitui para nosso ser atual toda a realidade da 
condigao temporal. 

Entretanto, encontraram-se pessoas que conceberam esta ideia pelo menos 
singular da «reversibilidade do tempo», e que pretenderam apoia-la inclusive por um 
suposto «teorema de mecanica» cujo enunciado acreditamos interessante reproduzir 
integralmente, a fim de mostrar mais claramente a origem de sua fantastica hipotese. 
E M. Lefranc quern, para interpretar suas experiences, acreditou dever expor a 
questao nestes termos: «Podem a materia e o espfrito remontar o curso do tempo, quer 
dizer, voltar a colocar-se em uma epoca de vida supostamente anterior? O tempo 
passado ja nao volta; nao obstante, nao poderia voltar, entretanto?» 193 . Para responder 
a isso, foi investigar um trabalho sobre a «reversibilidade de todo movimento 
puramente materials publicado antigamente por um certo M. Breton 194 ; e bom dizer 
que este autor nao tinha apresentado a concepgao de que se trata senao como uma 
especie de jogo matematico, que resultava em umas consequencias que ele mesmo 
considerava como absurdas; nem por isso e menos certo que havia nisso um 
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verdadeiro abuso do raciocmio, como o cometem as vezes alguns matematicos, 
sobretudo aqueles que nao sao mais que «especialistas», e ha que se destacar que a 
mecanica proporciona um terreno particularmente favoravel a coisas deste genero. Eis 
aqui como comega o enunciado do M. Breton: «Conhecendo a serie completa de 
todos os estados sucessivos de um sistema de corpos, e seguindo-se e engendrando-se 
esses estados em uma ordem determinada, do passado que faz fungao de causa, ao 
future que tern a categoria de efeito (sic), consideremos um destes estados sucessivos, 
e, sem mudar nada nas massas componentes, nem nas forgas que atuam entre estas 
massas 195 , nem nas leis destas forgas, como tampouco nas situagoes atuais das massas 
no espago, substituamos cada velocidade por uma velocidade igual e contraria...». 
Uma velocidade contraria a outra, ou de diregao diferente, para falar a verdade, nao 
pode lhe ser igual no sentido rigoroso da palavra, somente pode lhe ser equivalente 
em quantidade; e, por outre lado, e possfvel considerar esta substituigao como nao 
mudando em nada as leis do movimento considerado, posto que, se estas leis tivessem 
continuado sendo seguidas normalmente, nao se tivesse produzido? Mas vejamos a 
continuagao: «Chamaremos a isso “ reverter ” todas as velocidades; esta mudanga 
mesma tomara o nome de reversao, e chamaremos a sua possibilidade, reversibilidade 
do movimento do sistema...». Nos detenhamos um instante aqui, ja que e justamente 
esta possibilidade a que nao poderfamos admitir, do ponto de vista mesmo do 
movimento, que se efetua necessariamente no tempo: o sistema considerado retomara 
em sentido inverso, em nova serie de estados sucessivos, as situagoes que tinha 
ocupado anteriormente no espago, mas o tempo jamais voltara a ser o mesmo por 
isso, e basta evidentemente que esta unica condigao esteja mudada para que os novos 
estados do sistema nao possam identificar-se de maneira nenhuma aos precedentes. 
Alem disso, no raciocmio que citamos, supoe-se explicitamente (embora em uma 
linguagem mais que contestavel) que a relagao do passado e o future e uma relagao de 
causa a efeito, enquanto que a verdadeira relagao causal, ao contrario, implica 
essencialmente a simultaneidade de seus dois termos, de onde resulta que uns estados 
que se consideram como seguindo-se nao podem, desde este ponto de vista, engendra- 
los uns aos outros, posto que seria mister entao que um estado que ja nao existe 
produzisse outre estado que nao existe ainda, o que e absurdo (e disso resulta tambem 
que, se a lembranga de uma impressao qualquer pode ser causa de outros fenomenos 
mentais, quaisquer que sejam, e unicamente como lembranga presente, posto que a 
impressao passada nao pode atualmente ser causa de nada). Mas, prossigamos ainda: 
«Agora bem, quando se tiver operado a reversao das velocidades de um sistema de 
corpos...»; o autor do raciocmio teve a prudencia de adicionar aqui entre parentese: 
«nao na realidade, senao no pensamento puro»; sem se dar conta disso, dessa forma 
sai inteiramente do domrnio da mecanica, e isto do que fala ja nao tern nenhuma 
relagao com um «sistema de corpos» (e verdade que, na mecanica classica, 
encontram-se tambem hipoteses contraditorias, como a de um corpo pesado reduzido 
a um ponto matematico, quer dizer, de um corpo que nao e um corpo, posto que lhe 
falta a extensao); mas ha que se reter que ele mesmo considera a pretensa «reversao» 
como irrealizavel, contrariamente a hipotese dos que quiseram aplicar seu raciocmio a 
«regressao da memoria». Caso operada a «reversao», eis aqui qual sera o problema: 
«Tratar-se-a de encontrar, para este sistema assim transbordado, a serie completa de 
seus estados futures e passados: sera esta investigagao mais ou menos diffcil que o 
problema correspondente para os estados sucessivos do mesmo sistema nao 
transbordado? Nem mais nem menos...». Evidentemente, posto que, em um e outre 
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caso, trata-se de estudar um movimento do que nao se dao todos os elementos; mas, 
para que este estudo corresponda a algo real ou inclusive possfvel, seria mister nao 
enganar-se com um simples jogo de notagao, como o que indica a continua$ao da 
frase: «E a solugao de um destes problemas dara a da outra por uma mudanga muito 
simples, que consiste, em termos tecnicos, em trocar o sinal algebrico do tempo, para 
escrever - tern lugar de + t, e reciprocamente...». Com efeito, e muito simples em 
teoria, mas, ao nao ter em conta que a notagao dos «numeros negativos» nao e mais 
que um procedimento completamente artificial de simplificagao dos calculos (que nao 
carece de inconvenientes sob o ponto de vista logico) e que nao corresponde a 
nenhuma especie de realidade, o autor deste raciocmio cai em um grave engano, que 
alias, e comum a bom numero de matematicos, e, para interpretar a mudanga de sinal 
que acaba de indicar, adiciona imediatamente: «Quer dizer que as duas series 
completas de estados sucessivos do mesmo sistema de corpos diferirao somente em 
que o future se tornara passado, e em que o passado se tomara future...». Eis aqui, 
certamente, uma singular fantasmagoria, e e mister reconhecer que uma operagao tao 
vulgar como uma simples mudanga de sinal algebrico esta dotada de um poder bem 
estranho e verdadeiramente maravilhoso... aos olhos dos matematicos deste tipo. 
«Sera a mesma serie de estados sucessivos percorrida em sentido inverso. A reversao 
das velocidades em uma epoca qualquer ultrapassa simplesmente o tempo; a serie 
primitiva dos estados sucessivos e a serie ultrapassada tern, em todos os instantes 
correspondentes, as mesmas figuras do sistema com as mesmas velocidades iguais e 
contrarias (sic)». Infelizmente, na realidade, a reversao das velocidades ultrapassa 
simplesmente as situates espaciais, e nao o tempo; em lugar de ser «a mesma serie 
de estados sucessivos percorrida em sentido inverso», sera uma segunda serie 
inversamente homologa da primeira, quanto ao espago somente; o passado nao se 
tornara future por isso, e o future nao se tomara acontecido a nao ser em virtude da 
lei natural e normal da sucessao, assim como isso se produz a cada instante. Para que 
haja verdadeiramente correspondencia entre as duas series, sera mister que nao tenha 
havido, no sistema considerado, outras mudangas que simples mudangas de situagao; 
unicamente esses podem ser reversfveis, porque fazem intervir somente a 
consideragao do espago, que e efetivamente reversfvel; para toda outra mudanga de 
estado, o raciocmio ja nao se aplicara. Assim, e absolutamente ilegftimo querer tirar 
daf consequencias do genero destas: «No reino vegetal, por exemplo, verfamos, pela 
reversao, uma pera podre que se desapodrece, que se toma fruto maduro, que se volta 
a unir a sua arvore, depois fruto verde, que decresce e que volta a ser flor murcha, 
depois flor semelhante a uma flor frescamente aberta, depois casulo de flor, depois 
gema de fruto, ao mesmo tempo que seus materiais voltam a passar, uns ao estado de 
acido carbonico e de vapor de agua difundida no ar, outros ao estado de seiva, depois 
ao de humus ou de abonos». Parece-nos que M. Camille Elammarion descreveu em 
alguma parte coisas semelhantes, mas supondo que um «espfrito» que se afasta da 
terra com uma velocidade superior a da luz, e que possui uma faculdade visual capaz 
de lhe fazer distinguir, a uma distancia qualquer, os menores detalhes dos 
acontecimentos terrestres 196 ; era uma hipotese ao menos fantastica, mas finalmente 
nao era uma verdadeira «reversao do tempo», posto que os acontecimentos mesmos 
por isso nao deixavam de seguir seu curso ordinario, e posto que seu desenvolvimento 
ao reverso nao era mais que uma ilusao de otica. Nos seres vivos, produz-se a cada 
instante uma multidao de mudangas que nao sao reduzidas a mudangas de situagao; e, 
inclusive nos corpos inorganicos que parecem permanecer mais completamente 
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semelhantes a si mesmos, se efetuam tambem mudangas irreversfveis: a «materia 
inerte», postulada pela mecanica classica, nao se encontra em nenhuma parte do 
mundo corporal, pela simples razao de que o que e verdadeiramente inerte esta 
necessariamente desprovido de toda qualidade sensfvel ou outra. E verdadeiramente 
muito facil mostrar os sofismas inconscientes e multiplos que se ocultam em 
semelhantes argumentos; e, entretanto e isto tudo o que se encontra que nos apresenta 
para justificar, «ante a ciencia e a filosofia», uma teoria como a das pretensas 
«regressoes da memorial 

Mostramos que se pode explicar muito facilmente, e quase sem sair do domrnio 
da psicologia ordinaria, o suposto «retorno ao passado», quer dizer, na realidade, 
simplesmente, a chamada a consciencia clara e distinta de lembrangas conservadas no 
estado latente na memoria «subconsciente» do sujeito, e que se referem a tal ou qual 
perfodo determinado de sua existencia. Para completar esta explicagao, convem 
adicionar que esta chamada e facilitada por outra parte, sob o ponto de vista 
fisiologico, pelo fato de que toda impressao deixa necessariamente um rastro sobre o 
organismo que a sentiu; nao vamos investigar de que maneira esta impressao pode ser 
registrada por alguns centros nervosos, ja que e esse um estudo que nao depende mais 
que da ciencia experimental pura e simples, o que nao quer dizer, alem disso, que esta 
tenha obtido ate agora resultados muito satisfatorios a este respeito. Seja como for, a 
agao exercida sobre os centros que correspondent as diferentes modalidades da 
memoria, ajudada por um fator psicologico que e a sugestao, e que e inclusive o que 
desempenha o papel principal (ja que o que e de ordem fisiologica nao concerne mais 
que as condigoes de manifestagao exterior da memoria), esta agao, dizemos, de 
qualquer maneira que se efetue, permite colocar ao sujeito nas condigoes requeridas 
para realizar as experiences da qual falamos, ao menos quanto a sua primeira parte, a 
que se refere aos acontecimentos nos quais tomou realmente parte ou assistiu em uma 
epoca mais ou menos remota. Unicamente, o que contribui a iludir ao 
experimentador, e que as coisas se complicam por uma sorte de «sonho em agao», do 
genero dos que tern feito dar ao sonambulismo sua denominagao: por pouco que 
esteja suficientemente treinado, o sujeito, em vez de contar simplesmente suas 
lembrangas, chegara a representa-las, como representara tambem tudo o que lhe 
queira sugerir, sejam sentimentos ou impressoes. E assim como M. de Rochas 
«devolveu, situado ao sujeito a dez, vinte, trinta anos atras; fez dele um menino, um 
bebe chorao»; devia esperar com efeito, desde que sugeria a seu sujeito um retorno ao 
estado de infancia, lhe ver atuar e falar como um verdadeiro menino; mas se lhe 
tivesse sugerido igualmente que era um animal qualquer, o sujeito nao houvesse 
deixado de comportar-se, de uma maneira analoga, como o animal em questao; 
haveria pois conclufdo disso que o sujeito tinha sido efetivamente esse animal em 
alguma epoca anterior? O «sonho em agao» pode ter como ponto de partida, seja 
lembrangas pessoais, seja o conhecimento da maneira de atuar de um ser, e estes dois 
elementos podem mesclar-se em maior ou menor medida; este ultimo caso representa 
verossimilmente o que se produz quando quer «situar» ao sujeito na infancia. Pode 
ocorrer tambem que se trate de um conhecimento que o sujeito nao possui no estado 
normal, mas sim lhe e comunicado mentalmente pelo experimentador, sem que este 
tenha tido a menor intengao disso; foi provavelmente assim como M. de Rochas 
«situou ao sujeito anteriormente ao nascimento, lhe fazendo remontar sua vida 
uterina, onde tomava, ao retroceder, as posigoes diversas do feto». Nao obstante, nao 
queremos dizer que, inclusive neste ultimo caso, nao haja na individualidade do 
sujeito alguns rastros, organicos e inclusive psfquicos, dos estados de que se trata; ao 



contrario, deve have-los, e eles podem proporcionar uma porgao mais ou menos 
consideravel, embora diffcil de determinar, de seu «sonho em agao». Mas, bem 
entendido, uma correspondence fisiologica qualquer nao e possivel mais que para as 
impressoes que afetaram realmente ao organismo do sujeito; e do mesmo modo, do 
ponto de vista psicologico, a conscience individual de um ser qualquer nao pode 
conter evidentemente mais que elementos que tenham alguma relagao com a 
individualidade atual deste ser. Isso deveria bastar para mostrar que e perfeitamente 
inutil e ilusorio procurar prosseguir as investigagoes experimental alem de certos 
limites, quer dizer, no caso atual, anteriormente ao nascimento do sujeito, ou ao 
menos ao comedo de sua vida embrionaria; entretanto e isso o que se pretendeu fazer, 
posto que se quis «lhe situar antes da concepgao», e posto que, apoiando-se sobre a 
hipotese preconcebida da reencarnagao, acreditou poder-se remontando sempre mais 
longe, lhe fazer reviver suas vidas anteriores», estudando igualmente, no intervalo, «o 
que passa pelo esprrito nao encarnado»! 

Aqui, estamos evidentemente em plena fantasia; e, entretanto M. Lancelin nos 
afirma que «o resultado adquirido pode ser tido por enorme, nao so por si mesmo, 
mas sim pelas vias que abre a exploragao das anterioridades do ser vivo», que «acaba 
de dar um grande passo, pelo sabio de primeira ordem que e o coronel de Rochas, na 
via seguida por ele da desocultagao do oculto» (sic), e que «acaba de fundamentar um 
princfpio novo, cujas conseqiiencias sao, a partir de agora, incalculaveis». Como se 
pode falar das «anterioridades do ser vivo», quando se trata de um tempo em que este 
ser vivo nao existia ainda no estado individualizado, e querer lhe remeter alem de sua 
origem, quer dizer, a condigoes onde jamais se encontrou, e que nao correspondem 
para ele a nenhuma realidade? Isso equivale a criar em todas suas pegas uma 
realidade artificial, se pode expressar-se assim, quer dizer, uma realidade mental atual 
que nao e a represen tag ao de nenhuma sorte de realidade sensfvel; a sugestao dada 
pelo experimentador proporciona seu ponto de partida, e a imaginagao do sujeito faz 
o resto. Sem duvida, pode ocorrer algumas vezes que o sujeito encontre, seja em si 
mesmo, seja no ambiente psfquico, alguns desses elementos de que falamos, e que 
provem da desintegragao de outras individualidades; isso explicaria que possa 
proporcionar alguns detalhes concernentes a pessoas que tenham existido realmente, 
e, se tais casos chegassem a ser devidamente constatados e verificados, nao provariam 
mais que todos outros. De uma maneira geral, tudo isso e inteiramente comparavel, 
alem da sugestao inicial, ao que acontece o estado de sonho ordinario, onde, como o 
ensina a doutrina hindu, «a alma individual cria um mundo que procede todo inteiro 
de si mesmo, e cujos objetos consistem exclusivamente em concepgoes mentais», 
para os quais utiliza naturalmente todos os elementos de proveniencia variada que 
pode ter ao seu dispor. Pelo resto, habitualmente nao e possivel distinguir estas 
concepgoes, ou melhor, as representagoes nas quais se traduzem, das percepgoes de 
origem exterior, a menos que se estabelega uma comparagao entre estes dois tipos de 
elementos psicologicos, o que nao pode fazer-se mais que pela passagem mais ou 
menos claramente consciente do estado de sonho ao estado de vigflia; mas esta 
comparagao jamais e possivel no caso do sonho provocado por sugestao, posto que o 
sujeito, ao despertar, nao conserva nenhuma lembranga dele em sua consciencia 
normal (o que nao quer dizer que esta lembranga nao subsista na «subconsciencia»). 
Digamos ainda que, em alguns casos, o sujeito pode considerar como lembrangas 
imagens mentais que nao o sao realmente, ja que um sonho pode compreender tanto 
lembrangas como impressoes atuais, sem que estes dois tipos de elementos sejam 
outra coisa que puras criagoes mentais do momento presente; estas criagoes, como 



todas as da imaginagao, nao sao, em todo rigor, senao combi nagoes novas formadas a 
partir de outros elementos pre-existentes. Aqui nao falamos, bem entendido, das 
lembrangas da vigflia que chegam frequentemente, embora modificando-se e 
deformando-se mais ou menos, a mesclar-se ao sonho, porque a separagao dos dois 
estados de consciencia jamais e completa, ao menos quanto ao sono ordinario; parece 
se-lo muito mais quando se trata do sono provocado, e e o que explica o 
esquecimento total, ao menos na aparencia, que segue ao despertar do sujeito. Nao 
obstante, esta separagao e sempre relativa, posto que nao se trata, no fundo, mais que 
de diversas partes de uma mesma consciencia individual; o que o mostra bem, e que 
uma sugestao dada no sono hipnotico pode produzir seu efeito depois do despertar do 
sujeito, enquanto que, entretanto, este parece ja nao lembrar-se dela. Se se levasse o 
exame dos fenomenos do sono mais longe do que podemos faze-lo aqui, ver-se-ia que 
todos os elementos que poem em jogo entram tambem nas manifestagoes do estado 
hipnotico; estes dois casos nao representam em suma mais que um so e mesmo estado 
do ser humano; a unica diferenga, e que, no estado hipnotico, a consciencia do sujeito 
se encontra em comunicagao com outra consciencia individual, a do experimentador, 
e que pode assimila-los elementos que estao contidos nesta, ao menos em uma certa 
medida, como se nao constitufssem mais que um de seu proprios prolongamentos. Por 
isso e que o hipnotizador pode proporcionar ao sujeito alguns dos dados que este 
utilizara em seu sonho, dados que podem ser imagens, representagoes mais ou menos 
complexas, assim como isso tern lugar nas experiences mais ordinarias, e que podem 
ser tambem ideias, teorias quaisquer, tais como a hipotese reencarnacionistas, ideias 
que o sujeito se apressa a traduzir igualmente em representagoes imaginativas; e isso 
sem que o hipnotizador tenha necessidade de formular verbalmente essas sugestoes, e 
sem que sejam sequer queridas por sua parte, assim, a um sono provocado, estado em 
todo semelhante a esses nos que se faz nascer em um sujeito, por sugestoes 
apropriadas, percepgoes parcial ou totalmente imaginarias, mas com a unica diferenga 
de que aqui o experimentador e ele mesmo enganado por sua propria sugestao e 
tomadas as criagoes mentais do sujeito por «despertar de lembrangas», e inclusive por 
um retorno real ao passado, eis aqui ao que se reduz finalmente a pretensa 
«exploragao das vidas sucessivas», a unica «prova experimental propriamente dita 
que os reencarnacionistas tenham podido contribuir em favor de sua teoria. 

O «Instituto de investigagoes psfquicas» de Paris tinha como anexo uma «clmica 
neurologica e pedagogica», onde se tentava, como se faz em outras partes, aplicar a 
sugestao a «psicoterapia», servir-se dela concretamente para curar alcoolicos e 
mamacos, ou para desenvolver a mentalidade de alguns idiotas. As tentativas deste 
genero nao deixam de ser muito louvaveis, e, quaisquer que sejam os resultados 
obtidos, certamente nao se pode encontrar nada que dizer a respeito, ao menos quanto 
as intengoes nas quais se inspiram; e verdade que estas praticas, inclusive sobre o 
terreno estritamente medico, sao as vezes mais prejudiciais que uteis, e que as pessoas 
que as empregam quase nao sabem aonde vao; mas, enfim, far-se-ia melhor ficando 
nisso, e, em todo caso, os psiquistas, se quiserem ser levados a serio, deveriam deixar 
de empregar a sugestao em fantasmagorias como estas das quais acabamos de falar. 
Ainda se encontram, nao obstante, junto a isso, pessoas que vem a nos elogiar «a 
claridade e a evidencia do espiritismo», e a opor a a escuridao da metaffsica», que 
confundem alias, com a mais vulgar filosofia 197 ; singular evidencia, a menos de que 
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nao seja a do absurdo! Alguns chegam a reclamar inclusive «experiencias 
metaffsicas», sem dar-se conta de que a uniao destas duas palavras constitui um non¬ 
sense puro e simples; suas concepqoes estao tao limitadas ao mundo dos fenomenos, 
que tudo o que esta alem da experiencia nao existe para eles. Certamente, tudo isso 
nao deve nos surpreender de modo algum, ja que e muito evidente que espfritas e 
psiquistas das diferentes categorias ignoram todos profundamente o que e a 
metaffsica verdadeira, cuja existencia nem sequer suspeitam; mas nos agrada 
constatar, cada vez que nos apresenta a ocasiao, ate que ponto suas tendencias sao as 
que caracterizam propriamente ao espfrito ocidental modemo, exclusivamente 
voltado para o exterior, por uma monstruosa separaqao cuja analogia nao se encontra 
em nenhuma outra parte. Por muito que os «neo-espiritualistas» queiram reclamar-se 
com os «positivistas» e os sabios «oficiais», sua mentalidade e a mesma no fundo, e 
as «conversoes» de alguns sabios ao espiritismo nao implicam neles mudangas tao 
graves ou tao profundas como alguns se imaginam, ou ao menos nao implicam mais 
que uma: e que seu espfrito, embora permaneqa sempre tao estreitamente limitado, 
perdeu, ao menos sob um certo aspecto, o equilfbrio relativo no que se manteve ate 
entao. Pode-se ser um «sabio de primeira ordem», de uma maneira muito mais 
incontestavel que o coronel de Rochas, ao que nao entendemos negar por isso um 
certo merito; pode-se inclusive ser um «homem de genio», segundo as ideias que tern 
curso no mundo «profano» 198 e nao estar ao abrigo de tais acidentes; tudo isso, ainda 
uma vez mais, prova simplesmente que um sabio ou um filosofo, qualquer que seja 
seu valor como tal, e qualquer que seja tambem seu domfnio especial, fora desse 
domfnio, nao e forgosamente por isso notavelmente superior a grande massa do 
publico ignorante e credulo que proporciona a maior parte da clientela espuito- 
ocultista. 


espfritas: A «simplicidade», quer dizer, a mediocridade intelectual, elogia-se af abertamente como uma 
superioridade; voltaremos depois sobre isso. 

198 Entretanto, M. Rapicault vai talvez um pouco mais longe ao afirmar que «muitos grandes genios 
foram fervorosos adeptos do espiritismo»; e ja muito que tenha havido alguns, mas se estaria 
equivocado ao impressionar-se por isso ou ao lhe dar uma grande importancia, porque o que se 
conveio chamar «genio» e algo muito relativo, e vale incomparavelmente menos que a menor parcela 
do verdadeiro conhecimento. 



CAPfTULO IX 

O EVOLUCIONISMO ESPIRITA 


Nos espfritas kardecistas, como em todas as demais escolas que a admitem, a ideia 
da reencarnagao esta estreitamente ligada a uma concepgao «progressista» ou, se se 
quiser, «evolucionista»; no comego, empregava-se simplesmente a palavra 
«progresso»; hoje em dia, prefere-se a de «evolugao»: e a mesma coisa no fundo, mas 
isso tern um ar mais «cientffico». Nao se poderia acreditar quanta sedugao exercem, 
sobre espiritos mais ou menos incultos ou «primarios», as grandes palavras que tern 
uma falsa aparencia de intelectualidade; ha uma sorte de «verbalismo» que da a ilusao 
do pensamento aqueles que sao incapazes de pensar verdadeiramente, e uma 
obscuridade que passa por profundidade aos olhos do vulgo. A fraseologia pomposa e 
vazia que esta em uso em todas as escolas «neo-espiritualistas» nao e certamente um 
de seus menores elementos de exito; a terminologia dos espfritas e particularmente 
ridfcula, porque se compoe em grande parte de neologismos fabricados por quase 
iletrados contra todas as leis da etimologia. Se quer saber, por exemplo, como foi 
forjada a palavra «perispfrito» por Allan Kardec, e bem simples: «Como o germe de 
um fruto esta rodeado do perispermio, do mesmo modo o espfrito propriamente dito 
esta rodeado de um envoltorio que, por comparagao, pode-se chamar perispmto» 199 . 
Os aficionados as investigagoes lingiifsticas poderiam encontrar, neste tipo de coisas, 
o tema de um curioso estudo; contentemos-nos assinalando-o de passagem. 
Freqlientemente tambem, os espfritas se apropriam de termos filosoficos ou 
cientfficos que eles aplicam como podem; naturalmente, aqueles que tern suas 
preferences sao os que foram difundidos entre o grande publico por obras de 
vulgarizagao, imbufdas do mais detestavel espfrito «cientificista». No que conceme a 
palavra «evolugao», que e dessas, e mister convir que o que designa esta 
completamente em harmonia com o conjunto das teorias espfritas: o evolucionismo, 
ha mais ou menos um seculo, revestiu muitas formas, mas todas sao complicagoes 
diversas da ideia de «progresso», tal como comegou a estender-se no mundo ocidental 
no curso da segunda metade do seculo XVIII; e uma das manifestagoes mais 
caracterfsticas de uma mentalidade especificamente modema, que e em efeito a dos 
espfritas, e inclusive, mais geralmente, a de todos os «neo-espiritualistas». 

Allan Kardec ensina que «os espiritos nao sao bons ou maus por sua natureza, mas 
sim sao os mesmos espiritos que se melhoram, e que, ao melhorar-se, passam de uma 
ordem inferior a uma ordem superior», que «Deus deu a cada um dos espiritos uma 
missao com o proposito de lhes iluminar e de lhes fazer chegar progressivamente a 
perfeigao pelo conhecimento da verdade e para lhes aproximar dele», que «todos se 
tornarao perfeitos», que «o espfrito pode permanecer estacionario, mas nao 
retrocede», que «os espiritos que seguiram a rota do mal poderao chegar ao mesmo 
grau de superioridade que outros, mas as etemidades (sic) serao mais largas para 
eles» 200 . E pela «transmigragao progressiva» por onde se efetua esta marcha 
ascendente: «A vida do espfrito, em seu conjunto, percorre as mesmas fases que 
vemos na vida corporal; passa gradualmente do estado de embriao ao de infancia, 
para chegar por uma sucessao de perfodos ao estado de adulto, que e o da perfeigao, 


199 Le Livre des Esprits, p. 38. — Um psiquista ocultizante, o conde Tromelin, inventou a palavra 
manspiritu para designar especialmente o «perispmto» dos vivos; e o mesmo autor quern imaginou 
tambem a «for9a bidlica».. 

200 Le Livre des Esprits, pp. 49-53. 



com a diferenga de que nao ha declive e decrepitude como na vida corporal; que sua 
vida, que teve um comego, nao tera fim; que lhe e mister um tempo imenso, desde 
nosso ponto de vista, para passar da infancia espfrita (sic) a um desenvolvimento 
completo, e seu progresso se cumpre, nao sobre uma so esfera, mas sim passando por 
mundos diversos. A vida do espfrito se compoe assim de uma serie de existences 
corporais, cada uma das quais e para ele uma ocasiao de progresso, como cada 
existencia corporal se compoe de uma serie de dias, em cada um dos quais o homem 
adquire um aumento de experience e de instrugao. Mas, do mesmo modo que na vida 
do homem ha dias que nao dao nenhum fruto, na do espfrito ha existencias corporais 
que sao sem resultado, porque nao soube aproveita-las... A marcha dos espiritos e 
progressiva e jamais retrocede; elevam-se gradualmente na hierarquia e nao 
descendem da categoria a que chegaram. Em suas diferentes existencias corporais, 
podem descender como homens (sob a relagao da posigao social), mas nao como 
espiritos» 201 . Eis aqui agora uma descrigao dos efeitos deste progresso: «A medida 
que o espfrito se purifica, o corpo que reveste se aproxima igualmente a natureza 
espfrita (sic). A materia e menos densa, nao se arrasta ja penosamente pela superffcie 
do chao, as necessidades ffsicas sao menos grosseiras, os seres vivos ja nao tern 
necessidade de destruir-se entre eles para alimentar-se. O espfrito e mais livre e tern 
para as coisas afastadas percepgoes que nos sao desconhecidas; ve pelos olhos do 
corpo o que nos nao vemos senao pelo pensamento. A purificagao dos espiritos 
conduz nos seres que estao encamados o aperfeigoamento moral. As paixoes animais 
se debilitam, e o egofsmo da lugar ao sentimento fraternal. E assim como, nos 
mundos superiores a terra, as guerras sao desconhecidas; os odios e as discordias 
carecem ali de objeto, porque ninguem pensa em fazer mal a seu semelhante. A 
intuigao que tern de seu futuro, a seguranga que lhes da uma consciencia isenta de 
remorsos, fazem que a morte nao lhes cause nenhuma apreensao; veem-na vir sem 
temor e como uma simples transformagao. A duragao da vida, nos diferentes mundos, 
parece ser proporcional ao grau de superioridade psfquica e moral desses mundos, e 
isso e perfeitamente racional. Quanto menos material e o corpo, menos sujeito esta as 
vicissitudes que lhe desorganizam; quanto mais puro e o espfrito, menos sao as 
paixoes que lhe minam. Isso e tambem um beneffcio da Providencia, que quer assim 
abreviar os sofrimentos... O que determina o mundo onde o espfrito sera encarnado, e 
o grau de sua elevagao 202 ... Os mundos tambem estao submetidos a lei do progresso. 
Todos comegaram por estar em um estado inferior, e a terra mesma sofrera uma 
transformagao semelhante; se tornara um parafso terrestre quando os homens tenham 
se tornado bons... E assim como as ragas que povoam a terra hoje desaparecerao um 
dia e serao substitufdas por uns seres cada vez mais perfeitos; estas ragas 
transformadas sucederao a raga atual, como esta sucedeu a outras mais grosseiras 
ainda» 203 . Citamos ainda o que conceme especialmente a «marcha do progresso» 
sobre a terra: «0 homem deve progredir sem cessar, e nao pode retornar ao estado de 
infancia. Se progredir, e que Deus o quer assim; pensar que pode retroceder para sua 
condigao primitiva seria negar a lei do progresso». Isso e muito evidente, mas e 
precisamente esta pretensa lei o que negamos formalmente; nao obstante, 
continuemos: «0 progresso moral e a conseqiiencia do progresso intelectual, mas nao 
lhe segue sempre imediatamente... Posto que o progresso e uma condigao da natureza 


201 Le Livre des Esprits, pp. 83-85. 

202 Recordamos que o que Allan Kardec chama mundos, nao sao senao planetas diferentes, que, 
para nos, nao . mais que porgoes do mundo corporal somente. 

203 Le Livre des Esprits, pp. 79-80. 



humana, nao esta no poder de ninguem opor-se a ele. E uma forga viva que as leis 
mas podem retardar, mas nao asfixiar... Ha duas especies de progresso que se 
emprestam um mutuo apoio, e que nao obstante nao marcham de frente, e o progresso 
intelectual e o progresso moral. Nos povos civilizados, o primeiro recebe, neste 
seculo, todos os animos desejaveis; e assim como alcangou um grau desconhecido ate 
nossos dias. E mister que o segundo esteja ao mesmo rnvel, e, entretanto, se se 
compararem os costumes sociais a alguns seculos de distancia, seria mister estar cego 
para negar o progresso. Por que nao ia haver entre o seculo XIX e o XX tanta 
diferenga como entre o seculo XIV e o XIX? Duvida-lo seria pretender que a 
humanidade esta no apogeu da perfeigao, o que seria absurdo, ou que nao e 
perfectfvel moralmente, o que e desmentido pela experiencia» 204 . Enfim, eis aqui 
como o espiritismo pode «contribuir ao progresso»: «Destruindo o materialismo, que 
e uma das pragas da sociedade, faz compreender aos homens onde esta seu verdadeiro 
interesse. Ao nao estar ja a vida futura velada pela duvida, o homem compreendera 
melhor que pode assegurar seu future presentemente. Ao destruir os prejufzos de 
seitas, de castas e de cores, ensina aos homens a grande solidariedade que deve lhes 
unir como irmaos» 205 . 

Ve-se quao estreitamente se aparenta o «moralismo» esplrita com todas as utopias 
socialistas e humanitarias: todas estas pessoas concordam em situar em um future 
mais ou menos longmquo o «parafso terrestre», quer dizer, a realizagao de seus 
sonhos de «pacifismo» e de «fraternidade universal»; mas, alem disso, os espfritas 
supoem que ja estao realizados atualmente em outros planetas. Quase nao ha 
necessidade de fazer destacar quao ingenua e grosseira e sua concepgao dos «mundos 
superiores a terra»; nisso nao ha nada do que surpreender-se, quando se viu como se 
representam a existencia do «espfrito desencamado»; assinalamos unicamente a 
predominance evidente do elemento sentimental no que constitui para eles a 
«superioridade». E pela mesma razao pela qual poem o «progresso moral» acima do 
«progresso intelectual»; Allan Kardec escreve que «a civilizagao completa se 
reconhece no desenvolvimento moral», e adiciona: «A civilizagao tern seus graus 
como todas as coisas. Uma civilizagao incompleta e um estado de transigao que 
engendra males especiais, desconhecidos no estado primitivo; mas por isso nao 
constitui menos um progresso natural, necessario, que leva consigo o remedio ao mal 
que faz. A medida que a civilizagao se aperfeigoa, faz cessar alguns dos males que 
engendrou, e estes males desaparecerao com o progresso moral. De dois povos 
chegados ao topo da escala social, somente se pode chamar o mais civilizado, na 
verdadeira acepgao da palavra, aquele onde se encontra menos egofsmo, cobig a e 
orgulho; onde os habitos sao mais intelectuais e morais que materiais; onde a 
inteligencia pode desenvolver-se com mais liberdade, onde ha mais bondade, boa fe, 
bom aspecto e generosidade recfprocas: onde os preconceitos de casta e de 
nascimento estao menos enraizados, ja que estes preconceitos sao incompatfveis com 
o verdadeiro amor ao proximo; onde as leis nao consagram nenhum privilegio, e sao 
as mesmas tanto para o ultimo como para o primeiro; onde a justiga se exerce com 
menos parcialidade; onde o fraco encontra sempre apoio contra o forte; onde a vida 
do homem, suas crengas e suas opinioes sao mais respeitadas; onde ha menos desdita, 
e finalmente, onde todo homem de boa vontade esta sempre seguro de nao carecer do 
necessario» 206 . Nesta passagem se afirmam tambem as tendencias democraticas do 

204 Le Livre des Esprits, pp. 326-329. 

205 Ibid., pp. 336-337. 

206 Le Livre des Esprits, pp. 333-334. 



espiritismo, que Allan Kardec desenvolve depois longamente nos capftulos onde trata 
da «lei de igualdade» e da «lei de liberdade»; bastaria ler estas paginas para 
convencer-se de que o espiritismo e em efeito um puro produto do espfrito modemo. 

Nada e mais facil que fazer a crftica deste «otimismo» estupido que representa, 
em nossos contemporaneos, a crenga no «progresso»; aqui nao podemos nos estender 
nela, ja que esta discussao nos afastaria muito do espiritismo, que nao representa aqui 
mais que um caso muito particular; esta crenga esta estendida igualmente nos meios 
mais diversos, e, naturalmente, cada um figura o «progresso» conforme a suas 
proprias preferences. O engano fundamental, cuja origem parece que deve atribuir-se 
a Turgot e, sobretudo a Fourier, consiste em falar da civilizagao», de uma maneira 
absoluta; isso e uma coisa que nao existe, ja que houve sempre e ha ainda 
«civilizagoes», cada uma das quais tern seu desenvolvimento proprio, e, alem disso, 
entre estas civilizagoes, ha as que se perderam inteiramente, e das quais aquelas que 
nasceram mais tarde nao recolheram nenhuma heranga. Tampouco se poderia 
responder que, no curso de uma civilizagao, ha perfodos de decadencia, nem que um 
progresso relativo em um certo domrnio possa ser compensado por uma regressao em 
outros dommios; ademais, seria bem diffcil a generalidade dos homens de um mesmo 
povo e de uma mesma epoca aplicar igualmente sua atividade as coisas das ordens 
mais diferentes. A civilizagao ocidental modema e, certamente, aquela cujo 
desenvolvimento se limita ao domrnio mais restrito de todos; nao e muito diffcil 
encontrar quern sustenta que «o progresso intelectual alcangou um grau desconhecido 
ate nossos dias», e aqueles que pensam assim mostram que ignoram tudo da 
intelectualidade verdadeira; tomar por um «progresso intelectual» o que nao e mais 
que um desenvolvimento puramente material, limitado a ordem das ciencias 
experimentais (ou melhor, as de algumas dentre elas, posto que ha ciencias 
experimentais das quais os modernos desconhecem ate a existencia), e sobretudo de 
suas aplicagoes industriais, e em efeito a mais ridfcula de todas as ilusoes. Antes ao 
contrario, a partir da epoca que se conveio chamar o renascimento, bem erroneamente 
segundo nos, houve no ocidente uma formidavel regressao intelectual, que nenhum 
progresso material poderia compensar; ja falamos disso em outra parte 207 , e 
voltaremos sobre isso de novo em sua ocasiao. Quanto ao suposto «progresso moral», 
trata-se de um assunto de sentimento, e, por conseguinte de apreciagao individual 
pura e simples; deste ponto de vista, cada um pode fazer um «ideal» conforme a seus 
gostos, e o dos espfritas e demais democratas nao convem a todo mundo; mas os 
«moralistas», em geral, nao o entendem assim, e, se tivessem poder para isso, 
imporiam a todos sua propria concepgao, ja que nada e menos tolerante na pratica que 
as pessoas que sentem a necessidade de pregar a tolerancia e a fraternidade. Seja 
como for, a «perfeigao moral» do homem, segundo a ideia que se fazem dela o mais 
correntemente, parece ser «desmentida pela experiencia» mais que o contrario; 
muitos acontecimentos recentes desmentem aqui a Allan Kardec e a seus 
correligionarios como para que seja util insistir nisso; mas os sonhadores sao 
incorrigfveis, e, cada vez que estala uma guerra, sempre se encontram para predizer 
que sera a ultima; estas pessoas que invocam a «experiencia» a todo proposito 
parecem perfeitamente insensfveis a todos os desmentidos que ela lhes inflige. No 
que concerne as ragas futuras, sempre as pode imaginar ao gosto de sua fantasia; os 
espfritas tern ao menos a prudencia de nao dar, sobre este ponto, essas precisoes que 
ficaram como monopolio dos teosofistas; ficam em vagas consideragoes sentimentais, 
que nao valem possivelmente mais no fundo, mas que tern a vantagem de ser menos 


Ver os primeiros capftulos de nossa Introduction general al estudio de las doctrinas hindues. 



pretensiosas. Enfim, convem destacar que a «lei do progresso» e para seus partidarios 
uma sorte de postulado ou de artigo de fe: Allan Kardec afirma que «o homem deve 
progredir», e se contenta adicionando que, «se progredir, e porque Deus o quer 
assim»; se lhe tivesse perguntado como sabia, teria respondido provavelmente que os 
«espfritos» o haviam dito; e fraco como justificagao, mas, acredita-se que aqueles que 
emitem as mesmas afirmagoes em nome da «razao» tern uma posigao muito mais 
forte? E um «racionalismo» que apenas e mais que um sentimentalismo disfargado, e 
pelo resto nao ha absurdos que nao encontrem o meio de recomendar-se na razao; 
Allan Kardec mesmo proclama tambem que «a forga do espiritismo esta em sua 
filosofia, na chamada que faz a razao, ao bom sentido» 208 . Certamente, o «bom 
sentido» vulgar, do qual se abusou tanto desde que Descartes acreditou dever lhe 
elogiar de uma maneira completamente democratica, e bem incapaz de pronunciar-se 
com conhecimento de causa sobre a verdade ou a falsidade de uma ideia qualquer; e 
inclusive uma razao mais «filosofica» quase nao garante melhor aos homens contra o 
engano. Assim, ria tanto como se queira de Allan Kardec quando se encontra 
satisfeito de afirmar que, «se o homem progredir, e que Deus o quer assim»; mas 
entao o que sera mister pensar de tal sociologo eminente, representante muito 
qualificado da «ciencia oficial», que declarava gravemente (ouvimo-lo nos mesmos) 
que, «se a humanidade progredir, e porque tern uma tendencia a progredir»? A solene 
estupidez da filosofia universitaria e as vezes tao grotesca como as divagagoes dos 
espiritas; mas estas, como dissemos, tern perigos especiais, que residem 
concretamente em seu carater «pseudo-religioso», e e por isso que e mais urgente as 
denunciar e fazer aparecer sua inanidade. 

E-nos mister agora falar do que Allan Kardec chama o «progresso do espirito», e, 
para comegar, assinalaremos nele um abuso da analogia, na comparagao que quer 
estabelecer com a vida corporal: posto que esta comparagao, segundo ele mesmo, nao 
e aplicavel no que conceme a fase de declive e de decrepitude, por que ia ser mais 
valida para a fase de desenvolvimento? Por outra parte, se o que chama a «perfeigao», 
meta que todos os «espiritos» devem alcangar cedo ou tarde, e algo comparavel ao 
«estado de adulto», e essa uma perfeigao bem relativa; e e mister que seja 
completamente relativa em efeito para que se possa chegar a ela «gradualmente», 
inclusive se isso deve requerer «um tempo imenso»; voltaremos dentro de um 
momento sobre este ponto. Enfim, logicamente e, sobretudo metafisicamente, o que 
nao tera fim nao pode ter tido comego tampouco, ou, em outros termos, tudo o que e 
verdadeiramente imortal (nao somente no sentido relativo desta palavra) e por isso 
mesmo etemo; e verdade que Allan Kardec, que fala da «longitude das etemidades» 
(em plural), nao concebe manifestamente nada mais que a simples perpetuidade 
temporaria, e, porque nao ve seu fim, supoe que a mesma nao o tern; mas o indefinido 
e ainda finito, e toda duragao e finita por sua natureza mesma. Nisso, pelo resto, tera 
que dissipar outro equfvoco: o que se chama «espirito», e que se supoe que constitui o 
ser total e verdadeiro, nao e em suma mais que a individualidade humana; por muito 
que queira repetir esta individualidade em multiplos exemplares sucessivos pela 
reencarnagao, por isso nao esta menos limitada. Em um sentido, os espiritas a li mi tarn 
inclusive muito, ja que nao conhecem senao uma debil parte de suas possibilidades 
reais, e ja que ela nao tern necessidade de reencarnar-se para ser suscetfvel de 
prolongamentos indefinidos; mas, em outro sentido, lembram-lhe uma importancia 
excessiva, ja que tomam pelo ser do qual ela nao e, com todos seu prolongamentos 
possfveis, mais que um elemento infinitesimal. Este duplo engano nao e, alias, 
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particular aos espfritas, senao que e comum a quase todo o mundo ocidental: o 
indivfduo humano e ao mesmo tempo muito mais e muito menos do que se acredita; 
e, se nao se tomasse equivocadamente este indivfduo, ou melhor, uma porgao restrita 
deste indivfduo, pelo ser completo, jamais se teria tido a ideia de que este e algo que 
«evolui». Pode-se dizer que o indivfduo «evolui», se com isso se entende 
simplesmente que cumpre um certo desenvolvimento cfclico; mas, em nossos dias, 
quern diz «evolugao» quer dizer desenvolvimento «progressivo», e isso e contestavel, 
se nao para algumas porgoes do ciclo, ao menos sim para seu conjunto; inclusive em 
um domfnio relativo como esse, a ideia de progresso nao e aplicavel mais que no 
interior de limites muito estreitos, e ainda entao nao tern sentido mais que se se 
precisa sob qual relagao se entender que se aplica: isso e verdade tanto dos indivfduos 
como das coletividades. Alem disso, quern diz progresso diz forgosamente sucessao: 
por conseguinte, para tudo o que nao pode ser considerado em modo sucessivo, esta 
palavraja nao significa nada; se o homem lhe atribuir um sentido, e porque, como ser 
individual, esta submetido ao tempo, e, se estender este sentido da maneira mais 
abusiva, e porque nao concebe o que esta fora do tempo. Para todos os estados do ser 
que nao estao condicionados pelo tempo nem por nenhum outro modo de duragao, 
nao poderia tratar-se de nada semelhante, nem sequer a tftulo de relatividade ou de 
contingencia fnfima, ja que nao e uma possibilidade desses estados; com maior razao, 
se se tratar do ser verdadeiramente completo, que totaliza em si mesmo a 
multiplicidade indefinida de todos os estados, e absurdo falar, nao so de progresso ou 
de evolugao, mas sim de um desenvolvimento qualquer: posto que a eternidade exclui 
toda sucessao e toda mudanga (ou melhor, posto que e sem relagao com eles), implica 
necessariamente a imutabilidade absoluta. 

Antes de acabar esta discussao, temos que citar ainda algumas passagens tomadas 
a escritores que gozam entre os espfritas de uma autoridade incontestada; e, primeiro, 
M. Leon Denis fala quase como Allan Kardec: «trata-se de trabalhar com ardor em 
nosso avango. A meta suprema e a perfeigao; a rota que conduz a ela, e o progresso. 
Esta rota e longa e se percorre passo a passo. A meta parece retroceder a medida que 
se avanga, mas, a cada etapa que se passa, o ser recolhe o fruto de seus esforgos; 
enriquece sua experiencia e desenvolve suas faculdades... Nao ha entre as almas mais 
que diferengas de grau, diferengas que lhes e lfcito atestar no futuro» 209 . Ate aqui nao 
ha nada novo; mas o mesmo autor, sobre o que ele chama a «evolugao periespiritual», 
contribui com algumas precisoes que estao visivelmente inspiradas em algumas 
teorias cientfficas, ou pseudo-cientfficas, cujo exito e um dos sinais mais inegaveis da 
debilidade intelectual de nossos contemporaneos: «As relagoes seculares dos homens 
e dos espfritos 210 , confirmadas, explicadas pelas experiencias recentes do espiritismo, 
demonstram a sobrevivencia do ser sob uma forma flufdica mais perfeita. Esta forma 
indestrutfvel, companheira e servente da alma, testemunha de suas lutas e de seus 
sofrimentos, participa de suas peregrinagoes, eleva-se e se purifica com ela. Formado 
nas regioes inferiores, o ser periespiritual ascende lentamente a escala das existences. 
Primeiro nao e mais que um ser rudimentar, um esbogo incompleto. Chegado a 
humanidade, comega a refletir sentimentos mais elevados; o espfrito irradia com mais 
forga, e o perispfrito se ilumina com novas claridades. De vidas em vidas, a medida 
que as faculdades se estendem, que as aspiragoes se depuram, que o campo dos 
conhecimentos se acrescenta, ele se enriquece com sentidos novos. Cada vez que una 
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encarnaqao se acaba, como uma mariposa sai de sua larva, o corpo espiritual se 
desprende de seus trapos de came. A alma se encontra, inteira e livre, e, ao considerar 
este manto flufdico que a recobre, em seu aspecto esplendido ou miseravel, constata 
seu proprio avango» 2i Eis aqui o que se pode chamar «transformismo psfquico»; e 
alguns espfritas, se nao todos, aderem a crenga no transformismo entendido em seu 
sentido mais ordinario, embora esta crenga nao se concilie apenas com a teoria 
ensinada por Allan Kardec, que diz que «os germens de todos os seres vivos, contidos 
na terra, permanecerao nela no estado latente e inerte ate o momento propfcio para a 
eclosao de cada especie» 212 . Seja como for, M. Gabriel Delanne, que quer ser o mais 
«cientista» dos espfritas kardecistas, admite inteiramente as teorias transformistas; 
mas entende completar a «evolu£ao corporal» com a «evolu£ao anfmica»: «E o 
mesmo princfpio imortal o que anima a todas as criaturas vivas. Nao manifestando-se 
primeiro senao sob modos elementares nos ultimos estadios da vida, vai pouco a 
pouco aperfei$oando-se, a medida que se eleva sobre a escala dos seres; desenvolve 
em sua larga evolu?ao, as faculdades que estavam encerradas nele no estado de 
germens, e as manifesta de uma maneira mais ou menos analoga a nossa, a medida 
que se aproxima da humanidade... Nos nao podemos conceber, em efeito, por que 
Deus ia criar seres sensfveis ao sofrimento, sem lhes lembrar ao mesmo tempo a 
faculdade de beneficiar-se dos esforgos que fazem para melhorar-se. Se o princfpio 
inteligente que os anima estivesse condenado a ocupar etemamente esta posigao 
inferior, Deus nao seria justo ao favorecer ao homem em detrimento das demais 
criaturas. Mas a razao nos diz que a coisa nao poderia ser assim, e a observaqao 
demonstra que ha identidade substancial entre a alma das bestas e a nossa, que tudo se 
encadeia e se liga estreitamente no Universo, do fnfimo atomo ate o gigantesco sol 
perdido na noite do espaqo, da monera ate o espfrito superior que planeja nas regioes 
serenas da erraticidade» 213 . A chamada a justiga divina era aqui inevitavel; dizfamos 
mais atras que seria absurdo perguntar-se por que tal especie animal nao e igual a tal 
outra, mas e mister acreditar nao obstante que esta desigualdade, ou melhor, esta 
diversidade, fere a sentimentalidade dos espfritas quase tanto como a das condiqoes 
humanas; o «moralismo» e verdadeiramente uma coisa admiravel! O que e bem 
curioso tambem, e a pagina seguinte, que reproduzimos integralmente para mostrar 
ate onde pode chegar, nos espfritas, o espfrito «cientificista», com seu 
acompanhamento habitual, um odio feroz para tudo o que tern um carater religioso ou 
tradicional: «Como se cumpriu esta genese da alma, por quais metamorfose aconteceu 
o princfpio inteligente antes de chegar a humanidade? E o que o transformismo nos 
ensina com uma luminosa evidencia. Gragas ao genio de Lamarck, de Darwin, de 
Wallace, de Haeckel e de todo um exercito de sabios naturalistas, nosso passado foi 
exumado das vfsceras do chao. Os arquivos da terra conservaram as ossaturas das 
raqas desaparecidas, e a ciencia reconstituiu nossa linha ascendente, da epoca atual, 
ate perfodos mil vezes seculares onde a vida apareceu sobre nosso globo. O espfrito 
humano, liberado dos laqos de uma religiao ignorante, tomou seu livre voo, e, 
desprendido dos temores supersticiosos que dificultavam as investigates de nossos 
pais, atreveu-se a abordar o problema de nossas origens e encontrou sua solugao. Esse 
e um fato capital cujas consequencias morais e filosoficas sao incalculaveis. A terra j a 
nao e esse mundo misterioso que a varinha de um encantado faz eclodir um dia, todo 
povoado de animais e de plantas, pronto a receber o homem que sera seu rei; a razao 
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iluminada nos faz compreender, hoje, de quanta ignorancia e orgulho dao testemunho 
essas fabulas! O homem nao e um anjo cansado, chorando um imaginario parafso 
perdido, nao deve inclinar-se servilmente sob a ferula do representante de um Deus 
parcial, caprichoso e vingativo, nao ha nenhum pecado original que lhe manche desde 
seu nascimento, e sua sorte nao depende de outro. O dia da liberagao intelectual 
chegou; soou a hora da renova?ao para todos os seres a quem dobrava ainda sob seu 
jugo o despotismo do medo e do dogma. O espiritismo iluminou com sua chama 
nosso futuro, que se desenvolve nos ceus infinites; sentimos palpitar a alma de nossas 
irmas, as outras humanidades celestes; remontamos as espessas trevas do passado 
para estudar nossa juventude espiritual, e, em nenhuma parte, encontramos a esse 
tirano caprichoso e terrfvel de quem a Bfblia nos faz uma descrigao tao espantosa. Em 
toda a criagao, nada arbitrario ou ilogico deve destruir a harmonia grandiosa das leis 
eternas» 214 . Estas declama§oes, inteiramente semelhantes as do M. Camille 
Flammarion, tern por principal interesse fazer se sobressair as afinidades do 
espiritismo com tudo o que ha mais detestavel no pensamento modemo; os espfritas, 
temendo sem duvida nao parecer jamais bastante «iluminados», somam-se tambem 
aos exageros dos sabios, ou supostos tais, cujos favores bem queriam conciliar-se, e 
dao testemunho de uma confianga sem limites a respeito das hipoteses mais infelizes: 
«Se a doutrina evolucionista tiver encontrado tantos adversarios, e porque o 
preconceito religioso deixou tragos profundos nos espfritos, naturalmente rebeldes, 
alias, a toda novidade... A teoria transformista tern feito compreender que os animais 
atuais nao sao mais que os ultimos produtos de uma longa elaboragao de formas 
transitorias, as quais desapareceram no curso das idades, para nao deixar subsistir 
mais que aqueles que existem atualmente. Os achados da paleontologia fazem 
descobrir cada dia as ossaturas dos animais pre-historicos, que formam os aneis desta 
cadeia sem fim, cuja origem se confunde com a da vida. E como se nao bastasse 
mostrar esta filiagao pelos fosseis, a natureza se encarregou de nos proporcionar um 
exemplo contundente disso, no nascimento de cada ser. Todo animal que vem ao 
mundo reproduz, nos primeiros tempos de sua vida, todos os tipos anteriores pelos 
quais passou a ra§a antes de chegar a ele. E uma historia sumaria e resumida da 
evolugao de seus ancestrais, e estabelece irrevogavelmente o parentesco animal do 
homem, apesar de todos os protestos mais ou menos interessados... A descendencia 
animal do homem se impoe com uma luminosa evidencia a todo pensador sem 
partido tomado» 215 . E, naturalmente, vemos aparecer depois esta outra hipotese que 
assimila os homens primitivos aos selvagens atuais: «A alma humana nao poderia 
constituir exce?ao a esta lei geral e absoluta (da evolutjao); constatamos sobre a terra 
que ela passa por fases que abrangem as manifestagoes mais diversas, das humildes e 
raqufticas concep£oes do estado selvagem, ate as magnfficas florescencias do genio 
nas nagoes civilizadas» 216 . Mas eis af suficiente mostra desta mentalidade «primaria»; 
o que queremos reter, sobretudo, e a afirmagao da estreita solidariedade que existe, 
queira-se ou nao, entre todas as formas do evolucionismo. 

Bem entendido, nao e aqui onde podemos fazer uma crftica detalhada do 
transformismo, porque, af ainda, nos afastarfamos muito da questao do espiritismo; 
mas recordaremos ao menos o que dissemos mais atras, que a consideragao do 
desenvolvimento embrionario nao prova absolutamente nada. As pessoas que 
afirmam solenemente que «a ontogenia e paralela a filogenia» nao suspeitam que 
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tomam por uma lei o que nao e mais que o enunciado de uma simples hipotese; 
cometem uma verdadeira usurpaqao de princfpio, ja que seria mister provar primeiro 
que ha uma «filogenia», e, seguramente, a observaqao jamais mostrou uma especie 
transformando-se em alguma outra. O desenvolvimento do indivfduo e o unico 
constatavel diretamente, e, para nos, as diversas formas que atravessa nao tern outra 
razao de ser que esta: e que este indivfduo deve realizar, segundo modalidades 
conforme a sua natureza propria, as diferentes possibilidades do estado ao qual 
pertence; para isso, basta-lhe alias, uma so existencia, e e preciso que seja assim, 
posto que nao pode voltar a passar duas vezes pelo mesmo estado. Alem disso, sob o 
ponto de vista metaffsico, ao qual devemos voltar sempre, e a simultaneidade o que 
importa, e nao a sucessao, que nao representa mais que um aspecto eminentemente 
relativo das coisas; assim, a gente poderia desinteressar-se inteiramente da questao, se 
o transformismo, para quern compreende a verdadeira natureza da especie, nao fosse 
uma impossibilidade, e nao so uma inutilidade. Seja como for, nisso nao ha outro 
interesse em jogo que o da verdade; aqueles que falam de «protestos interessados» 
emprestam provavelmente a seus adversarios suas proprias preocupaqoes, que 
dependem, sobretudo desse sentimentalismo com mascara racional ao qual temos 
feito alusao, e que nao sao sequer independentes de algumas maquina$oes polfticas da 
ordem mais baixa, as quais muitos dentre eles, alias, podem prestar-se de uma 
maneira muito inconsciente. Hoje em dia, o transformismo parece que ja cumpriu sua 
missao, e perdeu ja muito terreno, ao menos nos meios cientfficos um pouco serios; 
mas ainda pode continuar poluindo o espfrito das massas, a menos que se encontre 
alguma outra maquina de guerra que seja capaz de lhe substituir; nos nao 
acreditamos, em efeito, que as teorias deste genero se estendam espontaneamente, 
nem que aqueles que se encarregam de propaga-las obedegam nisso a preocupa§oes 
de ordem intelectual, ja que poem nisso muita paixao e animosidade. 

Mas deixamos af estas historias de «descendencia», que nao adquiriram uma 
importancia tao grande, mas sim porque sao proprias a sacudir vivamente a 
imaginagao do vulgo, e voltemos de novo para a pretensa evoluqao de um ser 
determinado, que expoe questoes mais graves no fundo. Recordaremos o que 
dissemos precedentemente a proposito da hipotese segundo a qual o ser deveria 
passar sucessivamente por todas as formas de vida: esta hipotese, que nao e outra 
coisa em suma que a «evoluqao anfmica» do M. Delanne, e primeiro uma 
impossibilidade como o mostramos; depois, e inutil, e o e inclusive duplamente. E 
inutil, em primeiro lugar, porque o ser pode ter simultaneamente nele o equivalente 
de todas essas formas de vida; e aqui nao se trata mais que do ser individual, posto 
que todas essas formas pertencem a um mesmo estado de existencia, que e o da 
individualidade humana; assim, sao possibilidades compreendidas no domfnio desta, 
a condiqao de que se considere em sua integralidade. Nao e mais que para a 
individualidade restrita unicamente a modalidade corporal, como ja o temos feito 
destacar, que a simultaneidade e substitufda pela sucessao, no desenvolvimento 
embriologico, mas isto nao concerne mais que a uma parte bem fraca das 
possibilidades em questao; para a individualidade integral, o ponto de vista da 
sucessao desaparece ja, e nao obstante nao se trata ainda mais que um unico estado do 
ser, entre a multiplicidade indefinida de outros estados; se quer falar a todo custo de 
evoluqao, com isto se ve quao estreitos sao os limites nos quais esta ideia encontrara 
onde aplicar-se. Em segundo lugar, a hipotese de que falamos e inutil quanto ao termo 
final que o ser deve alcanqar, qualquer que seja, ademais, a concepqao que alguem se 
dele fa§a; e acreditamos necessario nos explicar aqui sobre a palavra «perfei?ao», que 



os espfritas empregam de uma maneira tao abusiva. Evidentemente, para eles nao 
pode tratar-se da Perfeigao metaffsica, unica que merece verdadeiramente este nome, 
e que e identica ao Infinito, quer dizer, a Possibilidade universal em sua total 
plenitude; isso lhes ultrapassa imensamente, e nem sequer tern nenhuma ideia a 
respeito; mas admitamos que se possa falar, analogicamente, de perfeigao em um 
sentido relativo, para um ser qualquer: sera, para esse ser, a plena realizagao de todas 
suas possibilidades. Agora bem, basta que estas possibilidades sejam indefinidas, em 
nao importa qual grau, para que a perfeigao assim entendida nao possa ser alcangada 
«gradual» e «progressivamente», segundo as expressoes do Allan Kardec; o ser que 
tivesse percorrido uma a uma, em modo sucessivo, possibilidades particulares em um 
numero qualquer, nao estaria mais avangado por isso. Uma comparagao matematica 
pode ajudar a compreender o que queremos dizer: se se deve fazer a adigao de uma 
infinidade de elementos, jamais se chegara a isso tomando esses elementos um a um; 
a soma nao podera obter-se senao por uma operagao unica, que e a integragao, e 
assim e mister que todos os elementos sejam tornados simultaneamente; isto e a 
refutagao dessa concepgao falsa, tao estendida no ocidente, segundo a qual nao se 
poderia chegar a srntese mais que pela analise, enquanto que, ao contrario, se se tratar 
de uma verdadeira srntese, e impossfvel chegar a ela desta maneira. Ainda se podem 
apresentar as coisas assim: se se tiver uma serie indefinida de elementos, o termo 
final, ou a totalizagao da serie, nao e nenhum destes elementos; esse termo final nao 
pode encontrar-se na serie, de sorte que jamais se chegara a ele percorrendo-a 
analiticamente; pelo contrario, pode-se alcangar essa meta de um so golpe pela 
integragao, mas para isso pouco importa que se percorreu ja a serie ate tal ou qual de 
seus elementos, posto que nao ha nenhuma comum medida entre nao importa qual 
resultado parcial e o resultado total. Inclusive para o ser individual, este raciocmio e 
aplicavel, posto que este ser comporta possibilidades suscetfveis de um 
desenvolvimento indefinido; nao serve de nada fazer intervir «um tempo imenso», ja 
que este desenvolvimento, se se quiser que seja sucessivo, nao se acabara jamais; 
mas, desde que pode ser simultaneo, ja nao ha nenhuma dificuldade; somente, e entao 
a negagao do evolucionismo. Agora bem, se se tratar do ser total, e nao ja somente do 
indivfduo, a coisa e ainda mais evidente, primeiro porque ja nao ha nenhum lugar 
para a consideragao do tempo ou de alguma outra condigao analoga (posto que a 
totalizagao do ser e o estado incondicionado), e depois porque entao tera que 
considerar algo muito diferente da simples infinidade das possibilidades do indivfduo, 
posto que estas nao sao ja, em sua integralidade, mais que um elemento infinitesimal 
na serie indefinida dos estados do ser. Chegados a este ponto (mas, bem entendido, 
isto nao se dirige ja aos espfritas, que sao manifestamente incapazes de concebe-lo), 
podemos reintroduzir a ideia da Perfeigao metaffsica, e dizer isto: embora se 
admitisse que um ser tenha percorrido distinta ou analiticamente uma infinidade de 
possibilidades, toda esta evolugao, se quer chama-la assim, jamais poderia ser senao 
rigorosamente igual a zero em relagao a Perfeigao, ja que o indefinido, posto que 
procede do finito e e produzido por isso (como o mostra claramente, em particular, a 
geragao dos numeros), e posto que, portanto, esta contido nisso em potencia, nao e em 
suma mais que o desenvolvimento das potencialidades do finito, e, por conseguinte, 
nao pode ter nenhuma relagao com o Infinito, o que equivale a dizer que, considerado 
do Infinito, ou da Perfeigao que lhe e identica, nao pode ser mais que zero. A 
concepgao analftica que representa o evolucionismo, se se considerar no universal, 
equivale, pois, nao ja a adicionar uma a uma quantidades infinitesimals, mas sim 
rigorosamente a adicionar indefinidamente zero a si mesmo, por uma infinidade de 



adigoes distintas e sucessivas, cujo resultado final sera sempre zero; nao se pode sair 
desta sucessao esteril de operagoes analfticas mais que pela integragao (que deveria 
ser aqui uma integragao multipla, e inclusive indefinidamente multipla), e insistimos 
nisso, esta se efetua de um so golpe, por uma sfntese imediata e transcendente, que 
nao esta precedida logicamente de nenhuma analise. 

Os evolucionistas, que nao tem nenhuma ideia da etemidade, como tampouco de 
tudo o que e da ordem metaffsica, chamam de boa vontade por este nome a uma 
duragao indefinida, quer dizer, a perpetuidade, enquanto que a etemidade e 
essencialmente a «nao duragao»; este engano e do mesmo genero que o que consiste 
em acreditar que o espago e infinito, e ademais apenas se dao um sem o outro; a causa 
disso esta sempre na confusao do concebfvel e do imaginavel. Em realidade, o espago 
e indefinido, mas, como toda outra possibilidade particular, e absolutamente nulo em 
relagao ao Infinito; do mesmo modo, a duragao, inclusive perpetua, nao e nada a 
respeito da etemidade. Mas o mais singular, e isto: para aqueles que, ao serem 
evolucionistas de uma maneira ou de outra, colocam toda realidade no suceder, a 
suposta etemidade temporaria, que se compoe de duragoes sucessivas, e que e 
portanto divisfvel, parece partir-se em duas metades, uma passada e a outra futura. Eis 
aqui, a tftulo de exemplo (e poderiam dar-se muitos outros), uma curiosa passagem 
que tiramos de uma obra astronomica do M. Flammarion: «Se os mundos morreram 
para sempre, se os sois uma vez extintos nao se reacenderam mais, e provavel que ja 
nao houvesse estrelas no ceu. E por que? Porque a criagao e tao antiga, que podemos 
considera-la como eterna no passado. Da epoca de sua formagao, os inumeraveis sois 
do espago tiveram amplamente tempo de extinguir-se. Relativamente a etemidade 
passada (sic), sao unicamente os novos sois os que brilham. Os primeiros estao 
extintos. A ideia de sucessao se impoe pois por si mesma a nosso espuito. Qualquer 
que seja a crenga fntima que cada um de nos tenha adquirido em sua consciencia 
sobre a natureza do Universo, e impossfvel admitir a antiga teoria de uma criagao 
feita de uma vez por todas. Nao e a ideia de Deus mesma, sinonima da ideia de 
Criador? Logo que Deus existe, cria; se nao tivesse criado mais que uma vez, nao 
haveria ja sois na imensidao, nem planetas tirando ao seu redor a luz, o calor, a 
eletricidade e a vida. E mister, de toda necessidade, que a criagao seja perpetua. E, se 
Deus nao existisse, a antigliidade, a etemidade do Universo se imporia com mais 
forga ainda» 217 . E quase superfluo chamar a atengao sobre a quantidade de puras 
hipoteses que acumulou nestas poucas linhas, e que nao sao sequer muito coerentes: e 
mister que haja novos sois porque os primeiros estao extintos, mas os novos nao sao 
mais que os antigos que se hao reacendido; e mister acreditar que as possibilidades se 
esgotam logo; e o que dizer dessa «antigliidade» que equivale aproximadamente a 
etemidade? Seria, pois igualmente logico fazer um raciocmio deste genero: se os 
homens uma vez mortos nao se reencamassem, e provavel que ja nao os houvesse 
sobre a terra, ja que, desde que os ha, tiveram «amplamente tempo» de morrer todos; 
eis af um argumento que oferecemos com muito gosto aos reencamacionistas, cuja 
tese nao fortificara apenas. A palavra «evolugao» nao esta na passagem que acabamos 
de citar, mas e evidentemente esta concepgao, exclusivamente apoiada sobre a «ideia 
de sucessao», a que deve substituir a antiga teoria de uma criagao feita de uma vez 
por todas», declarada impossfvel em virtude de uma simples «crenga» (a palavra esta 
af). Alem disso, para o autor, Deus mesmo esta submetido a sucessao ou ao tempo; a 
criagao e um ato temporario: «logo que Deus existe, cria»; se trata pois de que tem 
um comego, e provavelmente tambem deve estar situado no espago, pretenso infinito. 
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Dizer que «a ideia de Deus e sinonima da ideia de Criador», e emitir uma afirmagao 
mais que contestavel: atrever-se-a a sustentar que todos os povos que nao tem a ideia 
de criagao, quer dizer, em suma todos aqueles cujas concepgoes nao sao de fonte 
judaica, nao tem por isso mesmo nenhuma ideia que corresponde a da Divindade? E 
manifestamente absurdo; e destaque-se bem que, quando aqui se trata de criagao, o 
que se designa assim nao e nunca mais que o mundo corporal, quer dizer, o conteudo 
do espago que a astronomia tem a possibilidade de explorar com seu telescopio; o 
Universo e verdadeiramente bem pequeno para estas pessoas que poem o infinito e a 
eternidade por toda parte onde nao poderia tratar-se deles! Se tiver sido mister toda a 
«eternidade passada» para chegar a produzir o mundo corporal tal como lhe vemos 
hoje em dia, com seres como os indivfduos humanos para representar a mais alta 
expressao da «vida universal e etema», e mister convir que se trata de um lastimoso 
resultado 218 ; e, certamente, nao sera muito toda a «eternidade futura» para chegar a 
«perfeigao», nao obstante tao relativa, com a qual sonham nossos evolucionistas. Isso 
nos recorda a extravagante teoria de nao sabemos muito bem que filosofo 
contemporaneo (se nossas lembrangas forem exatas, deve ser Guyau), que se 
representava a segunda «metade da eternidade» como devendo transcorrer reparando 
os enganos acumulados durante a primeira metade; eis aqui os «pensadores» que se 
acreditam «ilustrados», e que se permitem tomar por irrisorias as concepgoes 
religiosas! 

Os evolucionistas, dizfamos ha pouco, colocam toda realidade no devir; por isso e 
que sua concepgao e a negagao completa da metaffsica, dado que esta tem 
essencialmente como domfnio o que e permanente e imutavel, quer dizer, aquilo cuja 
afirmagao e incompatrvel com o evolucionismo. A ideia mesma de Deus, nestas 
condigoes, deve estar submetida ao devir como todo o resto, e esse e, em efeito, o 
pensamento mais ou menos confessado, se nao de todos os evolucionistas, ao menos 
sim daqueles que querem ser consequentes consigo mesmos. Esta ideia de um Deus 
que evolui (e que, tendo comegado no mundo, ou ao menos com o mundo, nao 
poderia ser seu princfpio, e que nao representa assim mais que uma hipotese 
perfeitamente inutil) nao e excepcional em nossa epoca; encontra-se, nao so em 
filosofos do genero do Renan, mas tambem em algumas seitas mais ou menos 
estranhas cujos comegos, naturalmente, nao remontam mais a frente do ultimo seculo. 
Eis aqui, por exemplo, o que os mormons ensinam sobre o tema de seu Deus: «Sua 
origem foi a fusao de duas partfculas de materia elementar, e, por um 
desenvolvimento progressive, alcangou a forma humana... Deus, isso nao tera que 
dize-lo (sic), comegou sendo um homem, e, por uma via de continuada progressao, se 
tornou o que e, e pode continuar progredindo da mesma maneira eterna e 
indefinidamente. Igualmente, o homem pode crescer em conhecimento e em poder, 
tao longe como lhe agrade. Assim, se o homem esta dotado de uma progressao eterna, 
vira certamente um tempo onde sabera tanto como Deus sabe agora» 219 . E ainda: «0 
menino mais fraco de Deus que existe agora sobre a terra, possuira a seu tempo mais 
dominagao, suditos, poder e gloria da que possui hoje em dia Jesus Cristo ou seu Pai, 
enquanto que o poder e a elevagao destes terao crescido na mesma proporgao» 220 . 
Estes absurdos nao sao mais fortes que os que se encontram no espiritismo, do que 


218 M Ue Marguerite Wolff, de quern ja falamos, assegurava que «Deus se equivocou ao criar o 
mundo, porque era a primeira vez e carecia de experiencia»; e acrescentava que, «se tivesse que 
recomegar, fa-lo-ia certamente muito melhor». 

219 L ’Etoile Millenaire, orgao do presidente Brigham Young, 1852. 

220 Extrato de um sermao do Joseph Smith, fundador do Mormonismo. 



nao nos afastamos mais que na aparencia, e e bom assinalar algumas aproximaqoes: a 
«progressao etema» do homem, da qual acabamos de tratar, e perfeitamente identica a 
concepqao dos espfritas sobre o mesmo ponto; e quanto a evoluqao da Divindade, se 
nem todos estiverem nisso, e nao obstante uma conclusao logica de suas teorias, e ha 
efetivamente alguns que nao retrocedem ante semelhantes consequencias, que as 
proclamam inclusive de uma maneira tao explicita como extravagante. E assim como 
M. Jean Beziat, chefe da seita «fraternista», escreveu ha alguns anos um artigo 
destinado a demonstrar que «Deus esta em perpetua evoluqao» e ao qual deu este 
tftulo: «Deus nao e imutavel; Sata, e Deus-Ontem»; se tera uma ideia suficiente a 
respeito por alguns extratos: «Deus nao nos parece todo-poderoso no momento 
considerado, posto que ha a luta do bem e do mal, e nao bem absoluto... Do mesmo 
modo que o frio nao e mais que um grau menor de calor, o mal nao e, ele tambem, 
mais que um grau menor do bem; e o diabo ou o mal nao e mais que um grau menor 
de Deus. E impossfvel responder esta argumentaqao. Assim, nao ha senao vibraqoes 
caloricas, vibraqoes beneficas ou divinas mais ou menos ativas, simplesmente. Deus e 
a Intengao evolutiva em incessante ascensao; nao resulta disso que Deus estava ontem 
menos avangado que hoje, e Deus-Hoje menos avangado que Deus-Amanha? Aqueles 
que sarram que seio divino ontem sao, pois menos divinos que aqueles que safram 
que seio do Deus atual, e assim sucessivamente. Os saidos de Deus-Ontem sao menos 
bons naturalmente que os emanados do Deus-Momento, e e por ilusao, simplesmente, 
por isso se nomeia Sata ao que nao e ainda mais que Deus, mas somente Deus- 
passado e nao Deus-Atual» 221 . Semelhantes elucubraqoes, certamente, nao merecem 
que ninguem se dedique as refutar em detalhe; mas convem sublinhar seu ponto de 
partida especificamente «moralista», posto que em tudo isso nao se trata mais que de 
bem e de mal, e tambem fazer destacar que M. Beziat argumenta contra uma 
concepqao de Sata como literalmente oposto a Deus, o que nao e outra coisa que o 
«dualismo» que se atribui de ordinario, e possivelmente equivocadamente, aos 
maniqueus; em todo caso, e de todo gratuitamente como presta esta concepgao a 
outros, a quern e totalmente estranha. Isto nos conduz diretamente a questao do 
satanismo, questao tao delicada como complexa, que e ainda dessas que nao 
pretendemos tratar completamente aqui, mas da qual, nao obstante, nao podemos nos 
dispensar de indicar ao menos alguns aspectos, embora seja para nos uma tarefa 
muito pouco agradavel. 


Le Fraterniste, 27 de mar 9 o de 1914. 



CAPITULO X 


A QUESTAO DO SATANISMO 


Conveio-se que nao se pode falar do diabo sem provocar, por parte de todos os 
que se gabam de ser mais ou menos «modernos», quer dizer, pela imensa maioria de 
nossos contemporaneos, sorrisos desdenhosos ou encolhimentos de ombros mais 
depreciativos ainda; e ha pessoas que, embora tenham algumas convicgoes religiosas, 
nao sao as ultimas a tomar semelhante atitude, talvez por simples temor de passar por 
«atrasados», talvez tambem de uma maneira mais sincera. Esses, em efeito, estao bem 
obrigados a admitir em princfpio a existencia do demonio, mas estariam muito 
embaragados se tivessem que constatar sua agao efetiva; isso transtornaria 
enormemente o cfrculo restrito de ideias prontas nas quais tern costume de mover-se. 
Trata-se de um exemplo desse «positivismo pratico» ao que temos feito alusao 
precedentemente: as concepgoes religiosas sao uma coisa, a «vida ordinaria» outra, e, 
entre as duas, tem-se bom cuidado de estabelecer um tabique tao estanque como seja 
possrvel; tanto da pois dizer que alguem se comportara de fato como um verdadeiro 
descrente, na logica ao menos; mas como fazer de outro modo, em uma sociedade tao 
«ilustrada» e tao «tolerante» como a nossa, sem ser tratado pelo menos de 
«alucinado»? Sem duvida, uma certa prudencia e freqlientemente necessaria, mas 
prudencia nao quer dizer negagao «a priori» e sem discemimento; nao obstante, em 
defesa de alguns meios catolicos, deve-se dizer que a lembranga de algumas 
mistificagoes muito famosas, como as de Leo Taxil, nao e alheia a esta negagao: 
arrojaram-se de um excesso no excesso contrario se ainda e uma astucia do diabo 
fazer-se negar, e mister convir que nao o tern feito muito mal. Se nao abordarmos esta 
questao do satanismo sem alguma repugnancia, nao e por razoes do genero dos quais 
acabamos de indicar, ja que um ridfculo desse tipo, se e que o e, nos atinge muito 
pouco, e tomamos, bastante claramente, posigao contra o espfrito moderno sob todas 
suas formas como para nao ter que fazer uso de certas visoes; mas apenas se pode 
tratar este tema sem ter que remover coisas que se quereria melhor deixar na sombra; 
nao obstante, e mister resignar-se a faze-lo em uma certa medida, ja que um silencio 
total a este respeito correria o risco de ser muito mal compreendido. 

Nao pensamos que os satanistas conscientes, quer dizer, os verdadeiros 
adoradores do diabo, tenham sido jamais muito numerosos; cita-se em efeito a seita 
dos Yezidis, mas esse e um caso excepcional, e ainda nao e seguro que seja 
corretamente interpretado; por toda parte, apenas se encontrariam mais que isolados, 
que sao bruxos da mais baixa categoria, ja que seria mister nao acreditar que todos os 
bruxos ou os «magos negros» mais ou menos caracterizados respondem igualmente a 
esta definigao, e pode haver, entre eles, quern nao acredita de maneira nenhuma na 
existencia do diabo. Por outro lado, ha tambem a questao dos luciferinos: houve-os, 
muito certamente, fora dos relatos fantasticos de Leo Taxil e de seu colaborador o Dr. 
Hacks, e possivelmente os ha ainda, na America ou em outras partes; se tiverem 
constitufdo organizagoes, isso poderia parecer ir contra o que acabamos de dizer; mas 
nao ha nada disso, ja que, se esta gente invoca a Lucifer e lhe rende um culto, e 
porque nao lhe considera como o diabo, quer dizer, e porque e verdadeiramente a seus 
olhos o «portador da luz» 222 , e inclusive ouvimos dizer que chegavam ate lhe nomear 


222 M me Blavatsky, que deu. nome de Lucifer a uma revista que fundou na Inglaterra no final de sua 
vida, afetava tomar igualmente neste sentido etimologico de ou, como ela dizia, de «portador da 



«A Grande Inteligencia Criadora». Sem duvida, sao satanistas de fato, mas, por 
estranho que isso possa parecer para aqueles que nao vao ao fundo das coisas, nao sao 
mais que satanistas inconscientes, posto que se equivocam sobre a natureza da 
entidade a qual dirigem seu culto; e no que concerne ao satanismo inconsciente, em 
diversos graus, esta longe de ser raro. A proposito dos luciferinos, temos que assinalar 
um singular engano: ouvimos afirmar que os primeiros espfritas americanos 
reconheciam estar em relagao com o diabo, ao qual davam o nome de Lucifer; na 
realidade, os luciferinos nao podem ser de maneira nenhuma espfritas, posto que o 
espiritismo consiste essencialmente em acreditar na comunicagao com humanos 
«desencarnados», e posto que geralmente nega inclusive a intervenqao de outros seres 
que esses na produ§ao dos fenomenos. Inclusive se tiver ocorrido que alguns 
luciferinos empreguem procedimentos analogos aos do espiritismo, tampouco sao 
espfritas por isso; a coisa e possfvel, embora o uso de procedimentos propriamente 
magicos seja mais verossfmil em geral. Se alguns espfritas, por seu lado, recebem 
uma «mensagem» assinada por Lucifer ou por Sata, nao vacilam um so instante em 
lhe carregar a conta de algum «espfrito brincalhao», posto que professam nao 
acreditar no demonio, e posto que inclusive fazem esta negaqao com uma verdadeira 
paixao; ao lhes falar do diabo, arrisca-se nao so a despertar neles desdem, mas sim 
furor, o que e ademais um sinal bastante mau. O que os luciferinos tern em comum 
com os espfritas, e que sao bastante limitados intelectualmente, e semelhantemente 
fechados a toda verdade de ordem metaffsica; mas estao limitados de uma maneira 
diferente, e ha incompatibilidade entre as duas teorias; isso nao quer dizer, 
naturalmente, que as mesmas forgas nao possam estar em jogo nos dois casos, mas 
sim a ideia que se fazem a respeito por uma parte e por outra e completamente 
diferente. 

E inutil reproduzir as inumeraveis negagoes dos espfritas, assim como dos 
ocultistas e dos teosofistas, relativamente a existencia do diabo; encheria-se com elas 
facilmente todo um volume, que seria, alias, muito pouco variado e sem grande 
interesse. Allan Kardec, ja o vimos, ensina que os «maus espfritos» melhoram 
progressivamente; para ele, anjos e demonios sao igualmente seres humanos, mas que 
se encontram nas duas extremidades da «escala espfrita»; e adiciona que Sata nao e 
mais que «a personificaqao do mal sob uma forma alegorica» 223 . Os ocultistas, por 
seu lado, fazem chamada a um simbolismo que apenas compreendem e que 
acomodam a sua fantasia; alem disso, assimilam geralmente os demonios a 
«elementares» mais que a «desencarnados»; admitem ao menos seres que nao 
pertencem a especie humana, e isso ja e algo. Mas eis aqui uma opiniao que sai um 
pouco do ordinario, nao quanto ao fundo, mas sim pela aparencia de erudiqao da que 
se envolve: e a do M. Charles Lancelin, de quern ja falamos; resume nestes termos «o 
resultado de suas investiga£6es» sobre a questao da existencia do diabo, a que 
consagrou, alias, duas obras especiais 224 : « O diabo nao e mais que um fantasma e um 
sfmbolo do mal. O judafsmo primitivo lhe ignorou; alem disso, o Jehovah tiranico e 
sanguinario dos judeus nao teria necessidade desse repelente. A lenda da queda dos 
anjos se encontra no Livro do Henoch, reconhecido apocrifo ha muito tempo e escrito 
muito mais tarde. Durante o grande cativeiro de Babilonia, o judafsmo recebe das 


chama da verdade»; mas ela nao via af mais que um puro srmbolo, enquanto que, para os luciferinos, e 
um ser real. 

223 Le Livre des Esprits, pp. 54-56. —Sobre Satan e o inferno, cf. Leon Denis, Christianisme et 
Spiritisme, pp. 103-108; Dans I’Invisible, pp. 395-405. 

224 Histoire mythique de Shatan y Le Temaire magique de Shatan. 



religioes orientals a impressao de divindades mas, mas esta ideia permanece entao 
popular, sem penetrar nos dogmas. E Lucifer e ainda entao a estrela da manha, e Sata 
um anjo, uma criatura de Deus. Mais tarde, se Cristo falar do Mau e do demonio, e 
por pura acomodagao as ideias populares de seu tempo; mas para ele, o diabo nao 
existe... No cristianismo, o Jehovah reivindicativo dos judeus torna-se um Pai de 
bondade: desde entao, as outras divindades sao, junto a ele, divindades do mal. Ao 
desenvolver-se, o cristianismo entra em contato com o helenismo e recebe dele a 
concepgao de Plutao e das Furias, e, sobretudo do Tartaro, que ele acomoda a suas 
proprias ideias fazendo entrar nelas confusamente todas as divindades mas do 
paganismo greco-romano e das diversas religioes com as quais se encontrou. Mas e 
na Idade Media onde nasceu verdadeiramente o diabo. Neste perfodo de transtornos 
incessantes, sem lei, sem freio, o clero, para conter aos poderosos, foi levado a fazer 
do diabo o guarda da sociedade; retomou a ideia do Mal e das divindades do mal, 
fundiu o todo na personalidade do diabo e fez dele o espanto dos reis e dos povos. 
Mas esta ideia, da qual o clero era o representante, dava-lhe um poder incontestado; 
rapidamente tambem caiu ele mesmo em sua propria armadilha, e desde entao existiu 
o diabo; com o correr dos tempos modemos, sua personalidade se afirmou, e no 
seculo XVII reinava como senhor. Voltaire e os enciclopedistas comeqaram a reagao; 
a ideia do demonio declinou, e hoje em dia muitos sacerdotes ilustrados a consideram 
como um simples sfmbolo» 225 . Nao ha que se dizer que esses sacerdotes «ilustrados» 
sao simplesmente modemistas, e que o espfrito que lhes anima e estranhamente 
parecido ao que se afirma nestas linhas; esta maneira mais que fantastica de escrever 
a historia e bastante curiosa, mas, em resumo, vale tanto como a dos representantes 
oficiais da pretensa «ciencia das religioes»: se inspira visivelmente nos mesmos 
metodos «crfticos», e os resultados nao diferem sensivelmente; e mister ser bem 
ingenuo para tomar a serio a estas pessoas que fazem dizer aos textos tudo o que eles 
querem, e que sempre encontram meio de interpreta-los conforme seus proprios 
preconceitos. 

Mas voltemos para o que chamamos o satanismo inconsciente, e, para evitar todo 
engano, digamos primeiro que um satanismo deste genero pode ser puramente mental 
e teorico, sem implicar nenhuma tentativa de entrar em relagao com entidades 
quaisquer, cuja existencia, em muitos casos, nem sequer se considera. E neste sentido 
como se pode, por exemplo, considerar como satanica, em uma certa medida, toda 
teoria que desfigura notavelmente a ideia da Divindade; e seria mister aqui colocar 
em primeiro lugar as concepgoes de um Deus que evolui e as de um Deus limitado; 
alem disso, umas nao sao mais que um caso particular das outras, ja que, para supor 
que um ser pode evoluir, e mister evidentemente lhe conceber como limitado; 
dizemos um ser, ja que Deus, nestas condigoes, nao e o Ser universal, mas sim um ser 
particular e individual, e isso nao se da apenas sem um certo «pluralismo» onde o Ser, 
no sentido metaffsico, nao poderia encontrar lugar. Mais ou menos abertamente, todo 
«imanentismo» submete a Divindade ao devir; isso pode nao ser visfvel nas formas 
mais antigas, como o pantefsmo de Spinoza, e talvez esta consequencia seja inclusive 
contraria as intengoes deste (nao ha sistema filosofico que nao contenha, ao menos 
em germe, alguma contradiqao interna); mas, em todo caso, esta muito claro a partir 
de Hegel, quer dizer, em suma, desde que o evolucionismo surgiu, e, em nossos dias, 
as concep£oes dos modemistas sao particularmente significativas sob esta relaqao. 
Quanto a ideia de um Deus limitado, tern tambem, na epoca atual, muitos partidarios 
declarados, seja em seitas como essas das quais falamos no final do capftulo 


Le Monde Psychique, febrero de 1912. 



precedente (os mormons chegam ate a sustentar que Deus e um ser corporal, a quern 
atribuem como residencia um lugar definido, um planeta imaginario chamado 
«Colob»), seja em algumas correntes do pensamento filosofico, do «personalismo» de 
Renouvier ate as concepgoes de William James, que o novelista Wells se esforga em 
popularizar 226 . Renouvier negava o Infinito metaffsico porque lhe confundia com o 
pseudo-infinito matematico; para James, a coisa e diferente, e sua teoria tern seu 
ponto de partida em um «moralismo» muito anglo-saxao: e mais vantajoso, do ponto 
de vista sentimental, representar Deus a maneira de um indivfduo, que tern qualidades 
(no sentido moral) comparaveis as nossas; assim, e esta concepqao antropomorfica a 
qual deve se ter por verdadeira, segundo a atitude «pragmatista» que consiste 
essencialmente em substituir a verdade pela utilidade (moral ou material); e alem 
disso James, conforme as tendencias do espfrito protestante, confunde a religiao com 
a simples religiosidade, quer dizer, que nao ve nela nada mais que o elemento 
sentimental. Mas ha outra coisa mais grave ainda no caso de James, e e, sobretudo o 
que nos faz pronunciar a seu proposito esta palavra de «satanismo inconsciente», que, 
parece, indignou tao vivamente a alguns de seus admiradores, particularmente nos 
meios protestantes cuja mentalidade esta inteiramente disposta a receber semelhantes 
concepqoes 227 : e sua teoria da «experiencia religiosa», que lhe faz ver no 
«subconsciente» o meio para que o homem fique em comunicagao efetiva com o 
Divino; daf a aprovar as praticas do espiritismo, a lhes conferir um carater 
eminentemente religioso, e a considerar os mediuns como os instrumentos por 
excelencia desta comunicagao, ha de se convir, nao havia mais que um passo. Entre 
elementos bastante diversos, o «subconsciente» contem incontestavelmente tudo o 
que, na individualidade humana, constitui os rastros ou os vestfgios dos estados 
inferiores do ser, e aquilo com o que poe ao homem em comunicaqao, e certamente 
tudo o que, em nosso mundo, representa a esses mesmos estados inferiores. Assim, 
pretender que isso e uma comunicagao com o Divino, e verdadeiramente colocar a 
Deus nos estados inferiores do ser, in inferis no sentido literal desta expressao 228 ; 
assim, trata-se de uma doutrina propriamente «infernal», uma inversao da ordem 
universal, e isso e precisamente o que chamamos «satanismo»; mas, como esta claro 
que nao e querido expressamente e que os que emitem ou aceitam tais teorias nao se 
dao conta de sua gravidade, nao e mais que satanismo inconsciente. 

Pelo resto, o satanismo, inclusive consciente, caracteriza-se sempre por uma 
inversao da ordem normal: toma ao contrario as doutrinas ortodoxas, inverte 
expressamente alguns sfmbolos ou algumas formulas; em muitos casos, as praticas 
dos bruxos nao sao senao praticas religiosas cumpridas ao contrario. Teria que dizer 
coisas bem curiosas sobre a inversao dos sfmbolos; nao podemos tratar esta questao 
agora, mas temos que indicar que esse e sinal que engana raramente; somente, 
conforme a inversao seja intencional ou nao, o satanismo pode ser consciente ou 
inconsciente 229 . Assim, na seita «carmeliana» fundada antigamente por Vintras, o uso 


226 Dieu, l ’Invisible Roi. 

227 Reprovaram-nos tambem, pelo mesmo lado, o que se acreditou poder chamar um «preconceito 
anti-protestante»; nossa atitude a este respeito e na realidade justamente o contrario de um preconceito, 
posto que chegamos a ela de uma maneira perfeitamente refletida, e como conclusao de varias 
considera9oes que indicamos ja em diversas passagens de nossa Introdugdo geral ao estudo das 
doutrinas hindus. 

228 O oposto e in excelsis, nos estados superiores do ser, que sao representados pelos ceus, do 
mesmo modo que a terra representa o estado humano. 

229 Alguns quiseram ver sfmbolos invertidos na figura da «cepa de vinha desenhada pelos espfritos» 
que Allan Kardec colocou, sob ordem deles, na capa do Livro dos Espiritos\ a disposigao dos detalhes 



de uma cruz invertida e um sinal que aparece a primeira vista como eminentemente 
suspeito; e verdade que este sinal se interpretava como indicando que o reino do 
«Cristo doloroso» devia fazer lugar a frente ao do «Cristo glorioso»; assim, e muito 
possfvel que Vintras mesmo nao tenha sido mais que um satanista perfeitamente 
inconsciente, apesar de todos os fenomenos que se cumpriam ao redor dele e que 
dependem claramente da «mfstica diabolica»; mas possivelmente nao se poderia dizer 
outro tanto de algum de seus discfpulos e de seus sucessores mais ou menos 
legftimos; ademais, esta questao requereria um estudo especial, que contribuiria a 
esclarecer singularmente uma multidao de manifestagoes «preternaturais» constatadas 
durante todo o curso do seculo XIX. Seja como for, ha certamente mais que um matiz 
entre «pseudo-religiao» e «contra-religiao» 230 , e e mister precaver-se contra algumas 
assimilates injustificadas; mas, de uma a outra, pode haver muitos graus por onde o 
passo se efetua quase insensivelmente e sem que alguem se de conta disso: esse e um 
dos perigos especiais que sao inerentes a toda intrusao, inclusive involuntaria, no 
domfnio propriamente religioso; quando se introduz em algo incompleto como isso, 
quase nao e possfvel saber com certeza onde se detera, e e muito diffcil recuperar-se 
antes de que seja muito tarde. 

Nossa explicagao relativa ao carater satanico de algumas concepgoes, que nao 
passam habitualmente por tais, faz chamada ainda a um complemento que estimamos 
indispensavel, porque muita gente nao sabe fazer a distingao entre domfnios que, 
entretanto, estao essencial e profundamente separados. No que havemos dito, ha 
naturalmente uma alusao a teoria metaffsica dos estados multiplos do ser, e o que 
justifica a linguagem que empregamos, e isto: tudo o que se diz teologicamente dos 
anjos e dos demonios se pode dizer tambem metafisicamente dos estados superiores e 
inferiores do ser. Isso e ao menos muito destacavel, e ha nisso uma «chave», como 
diriam os ocultistas; mas os arcanos que abre esta chave nao sao para uso. Trata-se de 
um exemplo do que dissemos em outra parte 231 , de que toda verdade teologica pode 
ser transposta em termos metaffsicos, mas sem que a recfproca seja verdadeira, ja que 
ha verdades metaffsicas que nao sao suscetfveis de ser traduzidas em termos 
teologicos. Por outra parte, jamais se trata mais que de uma correspondencia, e nao de 
uma identidade nem de uma equivalencia; a diferenga de linguagem marca uma 
diferenga real de ponto de vista, e, desde que as coisas nao se consideram sob o 
mesmo aspecto, ja nao dependem do mesmo domfnio; a universalidade, que 
caracteriza unicamente a metaffsica, nao se encontra de maneira nenhuma na teologia. 
O que a metaffsica tern que considerar propriamente, sao as possibilidades do ser, e 
de todo ser, em todos os estados; bem entendido, nos estados superiores e inferiores, 
assim como no estado atual, pode haver seres nao humanos, ou, mais exatamente, 
seres nas possibilidades nas quais nao entra a individualidade especificamente 
humana; mas isso, que parece ser o que interessa mais particularmente ao teologo, 
nao importa igualmente ao metaffsico, a quern lhe basta admitir que isso deve ser 
assim, desde que isso e efetivamente possfvel, e porque nenhuma limitagao arbitraria 
e compatfvel com a metaffsica. Alem disso, se houver uma manifestagao cujo 
princfpio esta em um certo estado, importa pouco que esta manifestagao deva ser 


e em efeito bastante estranha para dar lugar a tal hipotese, mas nao e de uma nitidez suficiente para que 
fa9amos estado disso, e nao assinalamos isto mais que a titulo puramente documental. 

230 Na bruxaria, a «contra-religiao» intencional vem sobrepor-se a magia, mas sempre deve ser 
distinguida desta, que, embora seja da ordem mais inferior, nao tern .. por si mesmo; nao ha nenhuma 
relagao direta entre o domfnio da magia e o da religiao. 

231 Introduction general al estudio de las doctrinas hindues , pp. 112-115, ed. francesa. 




referida a tal ser mais que a tal outro, entre aqueles que se situam nesse estado, e 
inclusive, para falar a verdade, pode ocorrer que nao haja lugar a referi-la a nenhum 
ser determinado; e unicamente o estado o que convem considerar, na medida em que 
percebemos, neste outro estado onde estamos, algo que e em suma como um reflexo 
ou um vestfgio, conforme se trate de um estado superior ou inferior ao nosso. Importa 
insistir sobre este ponto, de que uma tal manifestagao, de qualquer natureza que seja, 
nao traduz nunca mais que indiretamente o que pertence a outro estado; por isso e que 
dizemos que ela tern ali seu princfpio mais que sua causa imediata. Estas precisoes 
permitem compreender o que dissemos a proposito das «influencias errantes», 
algumas das quais podem se ter verdadeiramente como «satanicas» ou «demomacas», 
seja que as considere pelo resto como forgas puras e simples ou como o meio de agao 
de alguns seres propriamente ditos 232 : ambas podem ser verdadeiras segundo os 
casos, e devemos deixar o campo aberto a todas as possibilidades; alem do mais, isso 
nao muda nada na natureza intrfnseca das influences em questao. Deve-se ver por 
isso ate que ponto entendemos permanecer fora de toda discussao de ordem teologica; 
abstemo-nos expressamente de nos colocar sob esse ponto de vista, o que nao quer 
dizer que nao reconhegamos plenamente sua legitimidade; e, embora empreguemos 
alguns termos tornados a linguagem teologica, nao fazemos em suma senao adotar, 
nos apoiando sobre correspondences reais, os meios de expressao que sao proprios 
para nos fazer compreender mais facilmente, o que e em efeito nosso direito. Dito isto 
para por as coisas nos seus lugares e para prevenir tanto como seja possfvel as 
confusoes das pessoas ignorantes ou mal intencionadas, nem por isso e menos 
verdade que os teologos poderao, se o julgarem a proposito, tirar partido, sob seu 
ponto de vista, das consideragoes que expomos aqui; no que concerne a outros, se 
houver quern tern medo das palavras, nao tera mais que chamar de outra maneira ao 
que, quanto a nos, continuaremos chamando diabo ou demonio, porque nao vemos 
nisso nenhum inconveniente serio, e tambem porque seremos provavelmente melhor 
compreendidos desta maneira que se introduzirmos uma terminologia mais ou menos 
inusitada, que nao seria mais que uma complicagao perfeitamente inutil. 

O diabo nao e somente terrfvel, e frequentemente grotesco; que cada um tome isso 
como o entenda, segundo a ideia que se faga disso; aqueles que poderiam estar 
tentados de estranhar-se ou inclusive de escandalizar-se por tal afirmagao que se 
remetam aos detalhes extravagantes que se encontram indevidamente em todo assunto 
de bruxaria, e que fagam depois uma aproximagao com todas essas manifestagoes 
ineptas que os espfritas tern a inconsciencia de atribuir aos «desencarnados». Eis aqui 
uma amostra tomada entre mil: «le-se uma prece aos espfritos, e todo mundo coloca 
suas maos sobre a mesa ou sobre o velador mais proximo, depois se faz a escuridao... 
A mesa oscila um pouco, e Mathurin, por este fato, anuncia sua presenga... De 
repente, um arranhao violento, como se uma garra de ago arranhasse a mesa sob 
nossas maos, faz-nos estremecer a todos. Em adiante comegaram os fenomenos. 
Golpes violentos sao sacudidos sobre o piso junto a janela, em um reduto inacessrvel 
para nos, depois um dedo materializado arranha fortemente meu antebrago; uma mao 
gelada vem sucessivamente tocar minhas duas maos. Esta mao torna-se quente; 
apalpa minha mao direita e tenta me tirar o anel, mas nao chega a isso... Tira o 
casaco e o joga sobre os joelhos da pessoa que esta em minha frente; ja nao lhe 
recuperaria mais que ao final da sessao. Meu pulso esta preso entre o polegar e o 


Diversos ocultistas pretendem que o que nos aparece como forgas, sao em realidade seres 
individuals, mais ou menos comparaveis aos seres humanos; em muitos casos, esta concepgao 
antropomorfica e justamente o contrario da verdade. 



rndice da mao invisfvel; minha jaqueta e tirada por baixo, joga-se em varias ocasioes 
ao tambor com os dedos sobre minha coxa direita. Um dedo se introduz sob minha 
mao direita que repousa inteiramente sobre a mesa, e encontra meio, eu nao sei como, 
de me arranhar a palma da mao... A cada um destes atrevimentos, Mathurin, que 
parece encantado de si mesmo, deve executar sobre a mesa, contra nossas maos, uma 
serie de giros. Em varias ocasioes pede canto; explica inclusive, por golpes sacudidos, 
as partes que prefere; cantam... Um copo de agua, agucar, uma jarra de agua, um 
copo, uma garrafa de rum, uma colherinha, foram colocados, antes da sessao, sobre a 
mesa do comilao, perto da janela. Ouvimos de maravilha a entidade aproximar-se 
dela, por agua, depois rum no copo, e abrir o agucareiro. Antes de por agucar no 
ponche em preparagao, a entidade tira dele duas partes produzindo curiosas fafscas, e 
vem a esfrega-los em meio de nos. Em seguida retoma ao ponche depois de ter 
arrojado sobre a mesa as partes esfregadas, e agarra o agucareiro para por agucar no 
copo. Ouvimos girar a colher, e golpes sacudidos anunciam que me vai oferecer a 
beber. Para aumentar a dificuldade, giro a cabega, de sorte que Mathurin, se procura 
minha boca, nao encontrara mais que minha orelha. Mas nao contei com minha 
hospede: o copo vem buscar minha boca onde se encontra sem uma vacilagao, e o 
ponche me e enviado de uma maneira bem brusca, mas impecavel, ja que nao se 
perde dele nenhuma so gota... Tais sao os fatos que, ha quase quinze anos, 
reproduzem-se todos os sabados com algumas variagoes...» 233 . Seria diffcil imaginar 
algo mais pueril; para acreditar que os mortos voltam para entregar-se a esta 
estupidez de mau gosto, e mister certamente algo mais que ingenuidade; e o que 
pensar desta «prece aos espfritos» pela qual comega tal sessao? Este carater grotesco 
e evidentemente a marc a de algo de uma ordem muito inferior; embora sua fonte 
esteja no ser humano (e compreendemos neste caso as «entidades» formadas 
artificialmente e mais ou menos persistentes), isso pro vem certamente das regioes 
mais baixas do «subconsciente»; e, em um grau mais ou menos acentuado, todo o 
espiritismo, englobando nele praticas e teorias, esta marcado por este carater. Nao 
fazemos excegao para o que ha de mais «elevado», ao dizer dos espfritas, nas 
«comunicagoes» que recebem: as que tern pretensoes de expressar ideias, sao 
absurdas, ou ininteligfveis, ou de uma banalidade que unicamente gente 
completamente inculta pode nao ver; quanto ao resto, e da sentimentalidade mais 
ridfcula. Certamente, nao ha necessidade de fazer intervir especialmente o diabo para 
explicar semelhantes produgoes, que estao inteiramente a altura da «subconsciencia» 
humana; se este consentisse em imiscuir-se nesse tipo de coisa, com toda seguranga 
nao teria que fazer muito esforgo para fazer muito melhor que isso. Diz-se inclusive 
que o diabo, quando quer, e muito bom teologo; e verdade, entretanto, que nao pode 
impedir-se de deixar escapar sempre alguma estupidez, que e como sua assinatura; 
mas acrescentaremos que nao ha mais que um domfnio que lhe esta rigorosamente 
proibido, eeoda metaffsicapura; este nao e o lugar para indicar as razoes, embora os 
que tenham compreendido as explicagoes precedentes possam adivinhar uma parte 
delas sem muita dificuldade. Mas voltemos para as divagagoes da «subconsciencia»: 
basta que esta tenha nela elementos «demomacos», no sentido que dissemos, e que 
seja capaz de por ao homem em relagao involuntaria com influences que, inclusive se 
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nao sao mais que simples forgas inconscientes por si mesmas, nem por isso sao 
menos «demomacas» tambem; isso basta, dizemos, para que o mesmo carater se 
expresse em algumas das «comunicag6es» de que se trata. Estas «comunicagoes» nao 
sao forgosamente as que, como as ha freqlientemente, distinguem-se pela grosseria de 
sua linguagem; pode ocorrer que sejam tambem, as vezes, aquelas ante as quais os 
esprritas caem presas de admiragao: sob esta relagao, ha marcas que sao bastante 
diffceis de distinguir a primeira vista: nisto, tambem, pode ser uma simples 
assinatura, por assim dizer, constitufda pelo tom mesmo do conjunto, ou por alguma 
formula especial, por uma certa fraseologia; e ha termos e formulas destas, em efeito, 
que se encontram um pouco por toda parte, que transbordam a atmosfera de tal ou de 
qual grupo particular, e que parecem ser impostas por alguma vontade que exerce 
uma agao mais geral. Constatamos simplesmente, sem querer tirar disso uma 
conclusao precisa; preferimos deixar dissertar sobre isso, com a ilusao de que isso 
confirma sua tese, aos partidarios da «terceira rmstica», dessa «rmstica humana» que 
imaginou o protestante mal convertido que era Goerres (queremos dizer que sua 
sentimentalidade tinha permanecido protestante e «racionalista» por alguns lados); 
para nos, se tivessemos que expor a questao sobre o terreno teologico, nao se exporia 
desta maneira, desde que se trata de elementos que sao propriamente «infra- 
humanos», e, portanto representatives de outros estados, inclusive se estao inclufdos 
no ser humano; mas, ainda uma vez mais, esse nao e de maneira nenhuma nosso 
assunto. 

As coisas as quais acabamos de fazer alusao se encontram, sobretudo nas 
«comunicagoes» que tern um carater especialmente moral, o que, alem disso, e o caso 
da maioria; muitas pessoas nao deixarao de indignar-se de que se faga intervir nisso 
ao diabo, por indiretamente que seja, e de que se pense que o diabo pode pregar a 
moral; isso e inclusive um argumento que os espfritas fazem valer freqiientemente 
contra aqueles de seus adversarios que sustentam a teoria «demomaca». Eis aqui, por 
exemplo, em que termos se expressou sobre este ponto um espfrita que e ao mesmo 
tempo um pastor protestante, e cujas palavras, em razao desta dupla qualidade, 
merecem alguma atengao: «diz-se nas igrejas: mas esses espfritos que se manifestam, 
sao demonios, e e perigoso ficar em relagao com o diabo. Ao diabo, eu nao tive a 
honra de lhe conhecer (sic)-, mas, enfim, suponhamos que existe: o que eu sei dele, e 
que tern uma reputagao bem estabelecida, a de ser muito inteligente, muito mau, e ao 
mesmo tempo nao ser um personagem essencialmente bom e caridoso. Agora bem, se 
as comunicagoes nos vierem do diabo, como e que, muito frequentemente, tern um 
carater tao elevado, tao formoso, tao sublime que poderiam figurar muito 
vantajosamente nas catedrais e nas pregagoes dos oradores religiosos mais 
eloquentes? Como e que este diabo, que e tao malfeitor e tao inteligente, aplica-se em 
tantas circunstancias a proporcionar aqueles que comunicam com ele as diretrizes 
mais consoladoras e mais moralizantes? Assim, eu nao posso acreditar que estou em 
comunicagao com o diabo» 234 . Este argumento nao nos causa nenhuma impressao, 
primeiro porque, se o diabo pode ser teologo quando encontra vantagem nisso, 
tambem pode, e «a fortiori», ser moralista, o que nao requer tanta inteligencia; poder- 
se-ia admitir inclusive, com alguma aparencia de razao, que isso e um disfarce que 
toma para enganar aos homens e lhes fazer aceitar doutrinas falsas. Depois, essas 
coisas «consoladoras» e «moralizantes» sao precisamente, a nossos olhos, da ordem 
mais inferior, e e mister estar cego por alguns preconceitos para toma-las como 
«elevadas» e «sublimes»; por a moral por cima de tudo, como o fazem os protestantes 
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e os espiritas, e ainda inverter a ordem normal das coisas; isso mesmo e pois 
«diabolico», o que nao quer dizer que todos os que pensam assim estejam por isso em 
comunicagao efetiva com o diabo. 

A este proposito, ha que se fazer ainda outra precisao: e que os meios onde se 
sente a necessidade de pregar a moral em toda circunstancia sao freqiientemente os 
mais imorais na pratica; explique-se isso como se queira, mas e um fato; para nos, a 
simples explicatjao, e que tudo o que toca a esse domrnio poe em jogo indevidamente 
o que existe de mais baixo na natureza humana; nao e a toa que as notjoes morais do 
bem e do mal sao inseparaveis uma da outra e nao podem existir senao por sua 
opositjao. Mas que os admiradores da moral, se nao tern os olhos fechados por uma 
tomada de partido muito incuravel, queiram olhar bem ao menos se nao haveria, nos 
meios espiritas, muitas das coisas que poderiam alimentar essa indignagao que 
manifestam tao facilmente; ao dizer das pessoas que freqiientaram esses meios, ha af 
recursos muito indecorosos. Respondendo a ataques aparecidos em diversos orgaos 
espiritas 235 , F. K. Gaboriau, entao diretor do Lotus (e que devia abandonar a 
Sociedade Teosofica um pouco mais tarde), escrevia isto: «As obras espiritas ensinam 
e provocam fatalmente a passividade, quer dizer, a cegueira, a debilitagao moral e 
ffsica dos pobres seres cujo sistema nervoso e psiquico se manuseia e se demole em 
sessoes onde todas as paixoes mas e grosseiras to mam corpo... Teriamos podido por 
vinganga, se a vinganga fosse admitida no teosofismo, publicar uma serie de artigos 
sobre o espiritismo, fazendo desfilar no Lotus todas as historias grotescas ou horriveis 
que conhecemos (e que nao se esque?a que nos, os fenomenalistas, fomos quase todos 
da casa), mostrar a todos os mediuns celebres colhidos com as maos na massa (o que 
nao lhes tira mais que a santidade e nao a autenticidade), analisar cruelmente as 
publicagoes dos Berels 236 , que sao legiao, dizer, explicando-o, tudo o que ha no livro 
do Hucher, A Spirite, voltar sobre a historia dos recursos do espiritismo, copiar das 
revistas espiritas americanas anuncios espiritas de casas de prostituigao, contar em 
detalhe os horrores de todo genero que aconteceram e que acontecem nas sessoes 
obscuras com materializagoes, na America, na Inglaterra, na India e na Franca, em 
uma palavra, fazer possivelmente uma obra de saneamento util. Mas preferimos nos 
calar e nao levar a confusao a espiritos ja suficientemente perturbados» 237 . Eis aqui, 
apesar dessa reserva, um testemunho muito claro e que nao se pode duvidar: e o de 
um «neo-espiritualista», e que, ao ter passado pelo espiritismo, estava bem 
informado. Temos outros do mesmo genero, e mais recentes, como o do M. Jolliver- 
Castelot, um ocultista que se ocupou, sobretudo de alquimia, mas tambem de 
psiquismo, e que pelo resto se separou faz muito tempo da escola papusiana a que 
tinha pertencido primeiro. Era no momento em que se fazia um certo undo, na 
imprensa, ao redor das fraudes incontestaveis que tinham sido descobertos nas 
experiencias de materializagao que M me Juliette Alexandre-Bisson, a viuva do celebre 
vaudevillista, e o Dr. von Schrenck-Notzing prosseguiam com um medium a quern 
nao se designava mais que pela denomina^o misteriosa da Eva C...; M. Jollivet- 
Castelot levantou contra ele a colera dos espiritas ao fazer conhecer, em uma carta 


235 Concretamente na Revue Spirite de 17 de setembro de 1887. 

236 Trata-se de um medium chamado Jules-Edouard Berel, que se titulava modestamente «o 
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de um certo M. Paul Auvard, que tern escrito, «sob o ditado de Deus», um livro intitulado O Santo 
Jufzo, no qual ha de tudo exceto coisas sensatas. 
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que foi publicada por La Manana, que esta Eva C... ou Carriere, que tambem se fez 
chamar Rosa Dupont, nao era em definitivo senao Marthe Beraud, a quem havia ja 
mistificado o Dr. Richet na vila Carmen de Argel (e e tambem com a mesma pessoa 
com quem outros sabios oficiais querem hoje fazer experimentos em um laboratorio 
da Sorbonne) 238 . M. Chevreuil, em particular, cobriu de injurias ao M. Jollivet- 
Castelot 239 , que, levado ao extremo, revelou bastante brutalmente os costumes 
inconfessaveis de alguns meios espfritas, «o sadismo que se mescla a fraude, a 
credulidade, a estupidez insondavel, em muitos mediuns... e experimentadores»; 
empregou inclusive termos muito crus para que os reproduzamos, e citaremos 
somente estas linhas: «E certo que a fonte e freqtientemente impura. Esses mediuns 
nus, esses exames de pequenos “esconderijos”, esses apalpamentos minuciosos dos 
fantasmas materializados, traduzem mais o erotismo que um milagre do espiritismo e 
do psiquismo. Tenho a ideia de que se os espfritos voltassem, mostrar-se-iam de uma 
maneira diferente!» 240 . Sobre isto, M. Chevreuil exclamava: «Nao quero pronunciar 
ja o nome do autor que, Psiquizado pelo Odio (sic), acaba de afogar-se no lixo; seu 
nome ja nao existe para nos » 241 . Mas esta indigna§ao, bastante comica, nao podia 
ocupar o lugar de uma refutagao; as acusaqoes permanecem inteiras, e ha lugar a 
acreditar que sao fundadas. Durante este tempo, discutia-se, entre os espfritas, sobre a 
questao de saber se as crianqas devem ser admitidas as sessoes: parece que, no 
«Fraternista», sao exclufdas das reunioes onde se fazem experiencias, mas que, em 
revanche, institufram-se «cursos de bondade» (sic) em sua intengao 242 ; por outra 
parte, em uma conferencia feita ante a «Sociedade francesa de estudos dos fenomenos 
psfquicos», M. Paul Bodier declarava claramente que «nada seria possivelmente mais 
daninho que fazer assistir aos meninos as sessoes experimentais que se fazem um 
pouco por toda parte», e que «o espiritismo experimental nao deve ser abordado 
senao na adolescencia». Os espfritas um pouco razoaveis temem pois a influencia 
nefasta que suas praticas nao poderiam deixar de exercer sobre o espfrito das 
criangas; mas nao constitui esta confissao uma verdadeira condenagao dessas praticas, 
cujo efeito sobre os adultos apenas e menos deploravel? Os espfritas, em efeito, 
insistem sempre para que o estudo dos fenomenos, assim como tambem a teoria pela 
qual os explicam, fique ao alcance de todos indistintamente; nada e mais contrario a 
seu pensamento que considera-lo como reservado a uma certa elite, que poderia estar 
melhor preparada contra seus perigos. Por outro lado, a exclusao dos meninos, que 
pode surpreender aqueles que conhecem as tendencias propagandistas do espiritismo, 
explica-se bem quando se pensa em todas essas coisas mais que duvidosas que 
acontecem em algumas sessoes, e sobre as quais acabamos de contribuir com 
testemunhos inegaveis. 

Outra questao que langaria uma luz estranha sobre os costumes de alguns meios 
espfritas e ocultistas, e que, alem disso, se relaciona mais diretamente com a do 
satanismo, e a questao dos incubus e sucubus, a qual temos feito alusao ao falar de 
um pesquisa onde a tinha feito intervir, de uma maneira bastante inesperada, a 
proposito do «sexo dos espfritos». Ao publicar a resposta do M. Ernests Bose sobre 
este ponto, a redagao do Fraternista adicionava em nota: «M. Legrand, do Institute n° 


238 Estas experiencias, terminadas depois de que se escreveu isto, deram um resultado inteiramente 
negativo; e mister acreditar que desta vez se tomaram precaugoes mais eficazes. 
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4 de Amiens (e a designagao de um agrupamento «fratemista»), citava-nos, a 
comegos deste mar 50 corrente (1914), o caso de uma jovem virgem de dezoito anos 
que, da idade de doze anos, sofreu todas as noites a paixao de um incubus. Tem-lhe 
feito confidences circunstanciadas e detalhadas, que enchem de estupor» 243 . 
Infelizmente, nao nos diz se, contrariamente a regra, esta jovem tinha freqlientado as 
sessoes esprritas; em todo caso, encontrava-se evidentemente em um meio favoravel a 
tais manifestagoes; quanto a nos, nao decidiremos se isso nao e mais que transtorno e 
alucinagao, ou se e mister ver nisso outra coisa. Mas este caso nao e isolado: M. 
Ernest Bose, embora afirme com razao que nisso nao se trata de «desencarnados», 
assegurava que «algumas viuvas, assim como mogas jovens, tinham-lhe feito 
confidences absolutamente perturbadoras», a ele tambem; somente, adicionava com 
prudencia: «Mas nao poderfamos falar disso aqui, ja que isto constitui um verdadeiro 
segredo esoterico nao comunicavel». Esta ultima assergao e simplesmente 
monstruosa: os segredos verdadeiramente incomunicaveis, aqueles que merecem 
chamar-se «misterios» no sentido proprio desta palavra, sao de uma natureza 
completamente diferente, e nao sao tais senao porque toda palavra e impotente para 
expressa-los; e o verdadeiro esoterismo nao tern absolutamente nada a ver com essas 
coisas indecorosas 244 . Ha outros ocultistas que, a este respeito, estao longe de ser tao 
reservados como M. Bose, posto que conhecemos um deles que chegou ate publicar, 
sob forma de folheto, um «metodo pratico para o incubus e o sucubus», onde nao se 
trata, e verdade, mais que de auto-sugestao pura e simples; nao insistimos mais, mas, 
se houvesse contraditores possfveis que pretendessem nos reclamar detalhes, 
prevenimos-lhes caritativamente que poderiam ter que arrepender-se disso; sabemos 
muito sobre alguns personagens que aparecem como «grandes mestres» de tais ou 
quais organizagoes pseudo-iniciaticas, e que fariam muito melhor permanecendo na 
sombra. Os temas desta ordem nao sao daqueles sobre os quais alguem se estende de 
boa vontade, mas nao podemos nos dispensar de constatar que ha pessoas que sentem 
a necessidade doentia de mesclar essas coisas a estudos ocultistas e supostos mfsticos; 
e bom dize-lo, embora nao seja mais que para fazer conhecer a mentalidade dessa 
gente. Naturalmente, e mister nao generalizar, mas estes casos sao muito numerosos 
nos meios «neo-espiritualistas» para que isso seja puramente acidental; trata-se, pois 
de um perigo que tera que se assinalar, e parece verdadeiramente que esses meios 
sejam aptos para produzir todos os generos de transtorno; e, embora nao houvesse at 
mais que isso, encontrar-se-a que o epfteto de «satanico», tornado em um sentido 
figurado se se quer, seja muito forte para caracterizar algo tao insalubre? 

Ha ainda outro assunto, particularmente grave, de que e necessario dizer algumas 
palavras: em 1912, O Clement de Saint-Marcq, entao presidente da «Federation 
Spirite Belge» e do «Bureau International du Spiritisme», publicou, sob pretexto de 
«estudo historico», um ignobil folheto titulado L’Eucharistie, que dedicou a 
Emmanuel Vauchez, antigo colaborador do Jean Mace na «Ligue frangaise de 
L’Enseignement». Em uma carta que foi inserida na capa deste folheto, Emmanuel 
Vauchez afirmava, «da parte de espfritos superiores», que «Jesus nao esta de todo 
orgulhoso do papel que os clerigos lhe fazem desempenhar»; se pode julgar por isso a 
mentalidade especial destas pessoas que, ao mesmo tempo que espfritas eminentes, 
sao dirigentes de associagoes de livre pensamento. O panfleto foi distribufdo 
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244 Seria mister falar tambem de alguns casos de «vampirismo», que dependem da bruxaria mais 
baixa; inclusive se em tudo isso nao intervem nenhuma forga extra-humana, quase nao vale mais por 



gratuitamente, a tftulo de propaganda, em milhares de exemplares; o autor atribufa ao 
clero catolico, e inclusive a todos os cleros, praticas cuja natureza e impossfvel 
precisar, e que nao pretendia censurar, mas nas que via um segredo da mais alta 
importancia sob o ponto de vista religioso e inclusive politico; isso pode parecer 
completamente inverossimil, mas e assim. O escandalo foi enorme na Belgica 245 ; 
muitos espfritas se indignaram, e numerosos grupos abandonaram a Federagao; 
reclamou-se a demissao do presidente, mas o comite declarou que se solidarizava 
com ele. Em 1913, M. O Clement de Saint-Marcq empreendeu nos diferentes centros 
uma excursao de conferences no curso das quais devia explicar todo seu pensamento, 
mas que nao fizeram mais que envenenar as coisas; a questao foi submetida ao 
Congresso espirita internacional de Genebra, que condenou formalmente o folheto e a 
seu autor 246 . Assim, este deveu demitir, e, com os que lhe seguiram em sua retirada, 
formou uma nova seita chamada «Sincerismo», cujo programa formulou nestes 
termos: «A verdadeira moral e a arte de apaziguar os conflitos: paz religiosa, pela 
divulgagao dos misterios e a atenuagao do carater dogmatico do ensino das igrejas; 
paz internacional, pela uniao federal de todas as nagoes civilizadas do mundo em uma 
monarquia eletiva; paz industrial, pela participagao na diregao das empresas entre o 
capital, o trabalho e os poderes publicos; paz social, pela renuncia ao luxo e a 
aplicagao do excedente das rendas as obras de beneficencia; paz individual, pelo 
amparo da maternidade e a repressao de toda manifestagao de um sentimento de 
inveja». O folheto sobre A Eucaristia ja tinha feito ver suficientemente em que 
sentido era mister entender a «divulgagao dos misterios»; quanto ao ultimo artigo do 
programa, estava concebido em termos voluntariamente equfvocos, mas que se 
podem compreender sem esforgo pensando nas teorias dos partidarios da «uniao 
livre». E no «fraternismo» onde M. O Clement de Saint-Marcq encontrou seus mais 
ardentes defensores; sem atrever-se nao obstante a chegar ate aprovar suas ideias, um 
dos chefes desta seita, M. Paul Pillault, defendeu a irresponsabilidade e encontrou 
esta desculpa: «Devo declarar que sendo psicosista, eu nao acredito na 
responsabilidade do M. O Clement de Saint-Marcq, instrumento muito acessfvel as 
diversas psicosas como todo outro ser humano. Influenciado, deveu escrever esse 
folheto e lhe publicar; e em outra parte que na zona tangfvel e visfvel onde e mister 
procurar a causa, onde e mister encontrar a agao produtiva do conteudo do folheto 
incriminado » 247 . E mister dizer que o «fratemismo», que nao e no fundo mais que 
um espiritismo de tendencias muito fortemente protestantes, da a sua doutrina 
especial o nome de «psicosia» ou «filosofia psicosica»: As «psicoses» sao as 
«influencias invisfveis» (emprega-se tambem a palavra Barbara de «influencismo»), 
existem as boas e as mas, e todas as sessoes comegam por uma invocagao a «Boa 
Psicosa» 248 ; esta teoria se leva tao longe que chega, de fato, a suprimir quase 
completamente o livre-arbftrio do homem. E certo que a liberdade de um ser 
individual e algo relativo e limitado, como o e este ser mesmo, mas, nao obstante, e 
mister nao exagerar; admitimos com muito gosto, em uma certa medida, e 
especialmente em casos como este do qual se trata, a agao de influences que podem 


245 Houve nesse pais outras coisas verdadeiramente extraordinarias neste genero, como as historias 
do Black Flag , por exemplo; essas nao se referem ao espiritismo, mas ha entre todas estas seitas mais 
ramifica9oes do que se pensa. 

246 Discurso pronunciado no Congresso nacional espirita belga de Namur por M. Fraikin, 
presidente, em 23 de novembro de 1913. 

247 Le Fraterniste, 12 de dezembro de 1913. 

248 Resenha do primeiro Congresso dos Fraternais, tido em Lille em 25 de dezembro de 1913: O 
Fraterniste , 9 de janeiro de 1914. —Cf. ibid., 21 de novembro de 1913. 



ser de muitos tipos, e que, alias, nao sao o que pensam os espfritas; mas, enfim, M. O 
Clement de Saint-Marcq nao e medium, que saibamos, para nao ter jogado af mais 
que um papel de instrumento puramente passivo e inconsciente. Ademais, temos 
visto, nem todo mundo, inclusive entre os espfritas, desculpou-lhe tao facilmente; por 
seu lado, os teosofistas belgas, e mister dize-lo em honra dele, estiveram entre os 
primeiros em fazer ouvir veementes protestos; infelizmente, esta atitude nao era 
completamente desinteressada, ja que isso se passava na epoca dos escandalosos 
processos de Madras 249 , e M. O Clement de Saint-Marcq tinha julgado bem invocar, 
como vindo em apoio de sua tese, as teorias que reprovavam ao M. Leadbeater; 
assim, era urgente repudiar uma solidariedade tao comprometedora. Pelo contrario, 
outro teosofista, M. Theodor Reuss, Grande Mestre da «Ordem dos Templarios 
Orientais», escreveu ao M. O Clement de Saint-Marcq estas linhas significativas 
(reproduzimos escrupulosamente seu jargao): «0 envio dois folhetos: Oriflammes 250 , 
nos quais encontrara que a Ordem dos Templarios Orientais tern o mesmo 
conhecimento como se encontra no folheto Eucharistie». Na Oriflamme, encontramos 
efetivamente isto, que foi publicado em 1912, e que esclarece questao: «Nossa ordem 
possui a chave que abre todos os misterios ma§onicos e hermeticos: e a doutrina da 
magia sexual, e esta doutrina explica, sem deixar nada obscuro, todos os enigmas da 
natureza, toda a simbolica maqonica, todos os misterios religiosos». Devemos dizer, a 
este proposito, que M. O Clement de Saint-Marcq e um alto dignatario da magonaria 
belga; e um de seus compatriotas, M. Herman Bouleuger, escrevia em um orgao 
catolico: «comoveu-se a ma§onaria ate agora de possuir em seu seio a um exegeta tao 
extraordinario? Eu nao sei. Mas como declara que sua doutrina e tambem o segredo 
da seita (e a minha fe, se eu nao conhecesse seus procedimentos de documentaqao, 
poderia acreditar que esta muito aposto para sabe-lo), sua presenga nela e 
terrivelmente comprometedora, sobretudo para aqueles de seus membros que se 
elevaram publicamente contra tais aberra?6es» 251 . Apenas e util dizer que nao ha 
absolutamente nada de fundamentado nas pretensoes do M. O Clement de Saint- 
Marcq e Theodor Reuss; e verdadeiramente lamentavel que alguns escritores 
catolicos tenham acreditado dever admitir uma tese analoga a sua, seja no que 
concerne a ma§onaria, seja a respeito dos misterios antigos, sem dispor-se de que 
assim nao podiam mais que debilitar sua posigao (do mesmo modo que quando 
aceitam a identificagao fantasiosa da magia e do espiritismo); era mister nao ver nisso 
mais que as divagaqoes de alguns espfritos doentes, e possivelmente mais ou menos 
«psicosados», como dizem os «fratemistas» ou «obsessos», como nos dirfamos mais 
simplesmente. Acaba de fazer-se alusao aos «procedimentos de documentagao» do 
M. O Clement de Saint-Marcq; esses procedimentos, onde brilha a mais insigne ma 
fe, valeram-lhe um certo numero de desmentidos por parte daqueles a quern tinha 
posto em causa imprudentemente. E assim como se havia prevalecido da adesao de 
«um sacerdote catolico ainda em exercfcio», citando uma frase que tirava de seu 
contexto para lhe dar uma acep§ao completamente diferente da que implicava, e 
chamava a isso «uma confirmaqao formidavel » 252 ; o sacerdote em questao, que era o 
abade J. A. Petit, do qual falamos precedentemente, apressou-se a retificar, e o fez 


249 Ver El Teosofismo, pp. 207-211, ed. francesa. 

250 A Oriflamme , pequena revista redigida em alemao, e o orgao oficial dos diversos grupamentos 
de ma9onaria «irregular» dirigidos pelo M. Theodor Reuss, e dos quais falamos ao fazer a historia do 
Teosofismo (pp. 39 y 243-244, ed. francesa). 

251 Le Catholique, dezembro de 1913. 

252 Le Catholique, outubro de 1913. 




nestes termos: «A frase e esta: “Sua tese repousa sobre uma verdade primitiva que 
fostes o primeiro, a meu conhecimento, em assinalar ao grande publico”. Assim 
apresentada, a frase parecia passar na tese sustentada pelo M. le chevalier de Saint- 
Marcq. Importa essencialmente que desaparega todo equfvoco. Qual e essa verdade 
primitiva? Os catolicos pretendem que, na Eucaristia, esta o corpo mesmo de Cristo, 
nascido da Virgem Maria e crucificado, que esta presente sob as aparencias do pao e 
do vinho. M. le chevalier de Saint-Marcq diz: Nao, e em minha opiniao tern razao. 
Cristo nao podia pretender por af seu corpo, crucificado, sobretudo, posto que a 
instituigao do Sacramento precedeu a crucificagao. Cristo esta presente na Eucaristia 
pelo princfpio vital que se encarnou na Virgem: e o que M. le chevalier de Saint- 
Marcq foi o primeiro, a meu conhecimento, em assinalar ao grande publico, e o que 
eu chamo “uma verdade primitiva”. Sobre este ponto, estamos de acordo; mas ai se 
limita a coincidencia de nossas ideias. M. le chevalier de Saint-Marcq faz intervir um 
elemento humano, e eu um elemento espiritual com todo o alcance que Sao Paulo 
atribui a esta palavra 253 , de sorte que estamos nos antipodas um do outro... Eu sou 
seu adversario declarado, assim como o testemunha a refutagao que tenho feito de seu 
pequeno folheto» 254 . As interpretagoes pessoais do abade Petit, na ocorrencia, nao nos 
parecem apenas menos heterodoxas que quando pretende que a «ressurreigao da 
carne» significa a reencarnagao; e pode ser inteiramente de boa fe, ele ao introduzir o 
termo «crucificado», como o faz, a proposito do corpo de Cristo presente na 
Eucaristia? Em todo caso, poe muita boa vontade em declarar-se de acordo, sequer 
sobre um ponto particular, com o M. O Clement de Saint-Marcq, para quern Jesus nao 
e mais que um homem; mas sua resposta por isso nao constitui menos um desmentido 
formal. Por outra parte, Mgr. Ladeuze, reitor da universidade de Lovaina, dirigiu a 
Revue Spirite Beige, em 19 de abril de 1913, a carta seguinte: «Me comunica seu 
numero de 1° de margo de 1913, onde se faz alusao a uma passagem do folheto 
L ’Eucharistie arrojado pelo M. O Clement de Saint-Marcq, no qual este cita uma de 
minhas obras para provar a existencia das praticas imundas que constituiriam o 
sacramento eucarfstico. Eu nao me rebaixaria ate entrar em discussao com o M. O 
Clement de Saint-Marcq sobre um tema tao ignobil; rogo-lhe somente que assinale a 
seus leitores... que, para interpretar meu texto como ele o faz, e mister, ou ser de ma 
fe, ou ignorar a lingua latina ate o ponto de nao conhecer nada dela. O autor me faz 
dizer, por exemplo, (escolho este exemplo porque e possfvel falar dele sem manchar- 
se, posto que o autor nao introduz aqui em minhas palavras a teoria nauseabunda em 
questao): “A mentira jamais pode estar permitida, se nao for para evitar os maiores 
males temporaries”. Eu hei dito, em realidade, na passagem assinalada: “A mentira 
jamais pode estar permitida, nem sequer para evitar os maiores males temporarios”. 
Eis aqui o texto latim: “ Dicendum est illud nunquam, ne ad maxima quidem 
temporalia mala vitanda, fieri posse licitum ”. Um aluno de quarto de latim nao 
poderia equivocar-se sobre o sentido deste texto». Depois disso, a denominagao do 
Sincerismo» aparece como bastante ironica, e podemos terminar aqui o que M. 
Herman Boulenger tern chamado «uma historia escabrosa onde o leitor um pouco a 
par dos dados da teologfa mfstica pode reconhecer nas coisas que se revelaram, os 
caracteres tradicionais da agao diabolica» 255 . Acrescentaremos somente que a 
desavenga sobrevinda no espiritismo belga com ocasiao deste assunto nao foi de 

253 1 Corintios, XV, 44. 

254 Le Catholique, dezembro de 1913. —A refutagao em questao havia aparecido em La Vie 
Nouvelle, de Beauvais. 

255 Le Catholique, dezembro de 1913. 



longa duragao: em 26 de abril de 1914 teve lugar, em Bruxelas, a inauguragao da 
«Casa dos espiritas»; a «Liga Kardecista» e a «Federagao Sincerista» tinham sido 
convidadas as duas; dois discursos foram pronunciados, o primeiro pelo M. Fraikin, o 
novo presidente da «Federagao Espfrita», e o segundo pelo M. O Clement de Saint- 
Marcq; assim, a reconciliagao estava operada 256 . 

Quisemos contribuir aqui com alguns fatos, que cada um sera livre de apreciar 
como queira; os teologos verao neles provavelmente algo mais do que poderiam 
encontrar os simples «moralistas». No que nos conceme, nao queremos levar as 
coisas ao extremo, e nao e a nos a quern cabe expor a questao de uma agao direta e 
«pessoal» de Sata; mas pouco nos importa, ja que, quando falamos de «satanismo», 
nao e necessariamente assim como o entendemos. No fundo, as questoes de 
«personificagao», se se pode expressar assim, sao perfeitamente indiferentes sob 
nosso ponto de vista; o que queremos dizer na realidade e completamente 
independente desta interpretagao particular assim como de toda outra, e nao 
entendemos excluir nenhuma, sob a unica condigao de que corresponda a uma 
possibilidade. Em todo caso, o que vemos em tudo isso, e mais geralmente no 
espiritismo e outros movimentos analogos, sao influencias que provem 
incontestavelmente do que alguns chamam a «esfera do Anticristo»; esta designagao 
pode tomar-se tambem simbolicamente, mas isso nao muda em nada a realidade e nao 
faz menos nefastas estas influencias. Certamente, aqueles que participam de tais 
movimentos, e inclusive aqueles que acreditam dirigi-los, podem nao saber nada 
destas coisas; e isso e em efeito o maior perigo, ja que muitos dentre eles, muito 
certamente, se afastariam com horror se pudessem dar-se conta de que se fazem 
servidores das «potencias das trevas»; mas sua cegueira e frequentemente 
irremediavel, e sua boa fe mesma contribui a atrair outras vftimas; nao autoriza isso a 
dizer que a suprema habilidade do diabo, de qualquer maneira que lhe conceba, e 
fazer negar sua existencia? 


256 M. Le Clement de Saint-Marcq jamais renunciou por isso a suas ideias especiais; inclusive 
publicou recentemente um novo folheto, no que sustenta ainda as mesmas teorias. 



CAPfTULO XI 


VIDENTES E CURANDEIROS 


Sabe-se que os espfritas reconhecem diferentes tipos de mediuns, que classificam 
e designam segundo a natureza especial de suas faculdades e das manifestagoes que 
produzem; naturalmente, a enumera§oes que dao sao bastante variaveis, ja que se 
podem dividir e subdividir quase indefinidamente. Eis aqui uma destas enumerates, 
que e bastante completa: «Ha os mediuns de efeitos ffsicos que provocam fenomenos 
materiais, tais como rufdos ou golpes nas paredes, apariqoes 257 , deslocamentos de 
objetos sem contato, aportes, etc. 258 ; os mediuns sensitivos, que sentem, por uma vaga 
impressao, a presenga dos espfritos; os mediuns auditivos, que ouvem as vozes dos 
“desencamados”, ora claras, distintas, como as das pessoas vivas, ora como sussurros 
fntimos em seu foro interior; os mediuns faladores 259 e os mediuns escritores, que 
transmitem, pela palavra ou escrita, e sempre com uma passividade completa, 
absoluta, as comunicaqoes de alem-tumulo; os mediuns videntes, que no estado de 
vigflia, veem os espfritos; os mediuns musicos, os mediuns desenhistas, os mediuns 
poetas, os mediuns curandeiros, etc., cujos nomes designam suficientemente a 
faculdade dominante» 260 . E mister adicionar que varios generos de mediunidade 
podem encontrar-se reunidos em um mesmo indivfduo, e tambem que a mediunidade 
tfpica e a que se chama «de efeitos ffsicos», com as diversas variedades que implica; 
quase todo o resto e assimilavel a simples estados hipnoticos, assim como ja o 
explicamos, mas nao obstante ha algumas categorias das quais convem falar e pouco 
mais especialmente, quanto mais que alguns lhes atribuem uma grande importancia. 

Os mediuns sensitivos, videntes e auditivos, que se podem reunir em um so grupo, 
nao sao chamados mediuns pelos espfritas mais que em virtude de suas ideias 
preconcebidas: sao individuos que se supoe dotados de alguns “sentidos hiperfisicos”, 
para tomar uma expressao que foi empregada por alguns; ha quern chama a isso o 
«sexto sentido», sem fazer mais distinqoes, enquanto que outros enumeram, como 
outros tantos sentidos diferentes, a «clarividencia», a «clariaudiencia», e assim 
sucessivamente. Ha escolas que pretendem que o homem, alem de seus cinco sentidos 
extemos, possui sete sentidos internos 261 ; para falar a verdade, sao extensoes um 
pouco abusivas da palavra «sentido», e nao vemos que se possa considerar outro 
«sentido interno» que o que se chamava antigamente sensorium commune, quer dizer, 
em suma, a «mente» em sua fungao centralizadora e coordenadora dos dados 
sensfveis. Admitimos de boa vontade que a individualidade humana possui algumas 
faculdades extra-corporais, que estao em todos no estado latente, e que podem estar 
mais ou menos desenvolvidas em alguns; mas estas faculdades nao constituem 


257 Este caso, que e o dos «mediuns de materializagoesw, separa-se freqiientemente dos outros, que 
se consideram como mais comuns e como nao exigindo faculdades tao desenvolvidas. 

258 Seria mister unir a esta lista os fenomenos de levita9ao. 

259 E o que se chama mais freqiientemente «mediuns de incorpora9oes». 

260 Felix Fabart, Histoirephilosophique etpolitique de I’Occulte, p. 133. 

261 Fazemos alusao aqui a algumas organiza9oes que se pretendem «rosacrucianas», mas que nao 
tern a menor rela9ao historica ou doutrinal com o rosacrucianismo autentico; como tivemos a ocasiao 
de faze-lo destacar em outra parte (O Teosofismo , pp. 40 e 222, ed. francesa), esta denomina9ao e uma 
dessas das quais mais se abusa em nossa epoca; os ocultistas de toda escola nao tern absolutamente 
nenhum direito a se chamar de rosacrucianos, como tampouco de tudo o que apresenta, sob qualquer 
rela9'ao que seja, um carater verdadeiramente tradicional, esoterico ou iniciatico. 



verdadeiramente sentidos, e, se se falar delas por analogia com os sentidos corporeos, 
e porque seria diffcil falar delas de outro modo; esta assimilagao, quando se toma ao 
pe da letra, implica uma ampla parte de ilusao, que provem daqueles que estao 
dotados destas faculdades, e para expressar o que percebem, estao forgados a servir-se 
de termos que existem para designar normalmente as coisas da ordem corporal. Mas 
ha ainda outra causa de ilusao mais completa e mais grave: e que, nos meios espfritas 
e em outras escolas «neo-espiritualistas», exercitam-se de boa vontade para adquirir 
ou desenvolver faculdades deste genero; sem falar dos perigos que sao inerentes a 
esses «treinamentos psfquicos», muito proprios para desequilibrar a aqueles que se 
entregam a eles, e evidente que, nestas condigoes, esta-se exposto a tomar muito 
frequentemente por uma «clarividencia» real o que nao e mais que o efeito de uma 
sugestao pura e simples. Em algumas escolas, como o teosofismo, a aquisigao da 
«clarividencia» parece ser considerada em certo modo como a meta suprema; a 
importancia dada a estas coisas prova ainda que as escolas em questao nao tern 
absolutamente nada de «iniciatico», apesar de suas pretensoes, ja que nisso nao se 
trata mais que de contingencias que aparecem como muito desdenhaveis a todos 
aqueles que tern conhecimentos de uma ordem mais profunda; tudo o mais e um 
«resultado colateral» que se previnem bem de procurar especialmente, e que, na 
maior parte dos casos, representa mais um obstaculo do que uma vantagem. Os 
espfritas que cultivam estas faculdades imaginam que o que veem e ouvem, sao os 
«espfritos», e e por isso pelo que consideram isso como uma mediunidade; nas 
demais escolas, pensa-se o mais frequentemente em ver e ouvir coisas completamente 
diferentes, mas cujo carater nao e apenas menos fantasioso; em suma, e sempre uma 
representagao das teorias da escola onde se produzem estes fatos, e essa e uma razao 
suficiente para que se possa afirmar, sem temor a equivocar-se, que a sugestao 
desempenha af um papel preponderante, quando nao exclusivo. Pode-se ter mais 
confianga no que contam os «videntes» isolados e espontaneos, os que nao pertencem 
a nenhuma escola e que jamais se submeteram a nenhum treinamento; mas, aqui 
ainda, ha muitas causas de engano: primeiramente a imperfeigao inevitavel do modo 
de expressao que empregam; tambem as interpretagoes que mesclam a suas visoes, 
involuntariamente e sem dar-se conta disso, ja que isso nao ocorre jamais sem ter ao 
menos algumas vagas ideias preconcebidas; e e mister adicionar que estes «videntes» 
nao tern geralmente nenhum dos dados de ordem teorica e doutrinal que lhes 
permitiriam reconhecer-se a si mesmos e que lhes impediriam de deformar as coisas 
ao deixar intervir nelas a imaginagao, que, infelizmente tern frequentemente muito 
desenvolvida. Quando os «videntes» sao mfsticos ortodoxos, suas tendencias naturais 
a divagagao se encontram em certo modo comprimidas e reduzidas ao mfnimo; ao 
contrario destes, dao livre curso as divagagoes, e o resultado disso e frequentemente 
uma confusao quase inextrincavel; os «videntes» mais incontestaveis e mais celebres 
como Swedenborg, por exemplo, estao longe de estar isentos deste defeito, e nao se 
poderiam tomar muitas precaugoes se se quer extrair o que suas obras podem conter 
de realmente interessante; assim, vale mais recorrer a fontes mais puras, ja que, 
depois de tudo, nao ha nada neles que nao possa encontrar-se em outra parte, em um 
estado menos caotico e sob formas mais inteligfveis. 

Os defeitos que acabamos de indicar alcangam seu grau mais alto nos «videntes» 
iletrados e entregues a si mesmos, sem a menor diregao, como esse campones de Var, 
Louis Michel de Figanieres, cujos escritos 262 causam a ad mi rag ao dos ocultistas 
franceses. Estes veem neles as «revelagoes» mais extraordinarias, e e nisso onde e 


62 Cle de la Vie; Vie universelle; Reveil des peuples. 



mister procurar, em uma boa parte, a origem da «ciencia viva», uma de suas 
principals ideias fixas; agora bem, essas pretensas «revelagoes» expressam, em um 
jargao horripilante, as concepgoes, ou melhor, as represen tagoes mais grosseiramente 
antropomorficas e materializadas que jamais alguem fez de Deus, a quern se chama o 
«grande homem infinito» e o «presidente da vida» (sic), e do Universo, que se julgou 
denominar «omniverso» 263 ; em tudo isso nao se trata mais que de «esgotos», de 
«oficinas», de «digestoes», de «aromas», de «fluidos», e assim sucessivamente. Eis ar 
o que os ocultistas nos enaltecem como uma cosmogonia sublime; entre outras coisas 
maravilhosas, ha uma historia da formagao da terra que Papus adotou e difundiu o 
melhor que pode; posto que nao queremos nos entreter neste tema, mas tendo que dar 
nao obstante uma ideia dessas elucubragoes, citaremos somente o resumo feito pelo 
esprrita belga Jobard 264 , onde a linguagem especial do original foi conservada 
cuidadosamente: «Nosso globo e relativamente novo; esta construfdo com velhos 
materials re-aglutinados no grande esgoto do omniverso, de velhos restos de planetas 
reunidos pela atragao, a incrustagao, a anexagao em um so todo de quatro satelites de 
um planeta anterior, que, ao ter chegado ao estado de maturidade, foi talhado pelo 
grande Jardineiro para ser conservado em seus celeiros e servir para sua alimentagao 
material. Ja que, assim como o homem colhe os frutos maduros de seu jardim 
terrestre, o grande homem infinito colhe os frutos maduros de seu jardim omniversal, 
que servem igualmente a sua alimentagao. E o que explica o desaparecimento de um 
certo numero de astros do grande canteiro dos ceus, observado ha dois seculos. O que 
e a digestao de um fruto maduro no estomago do derculo terrestre 265 , senao o 
despertar e a partida das populates hominiculares cardas em catalepsia ou extase de 
felicidade sobre os mundrculos que eles (sic) formaram e conduziram em harmonia 
por seus trabalhos inteligentes?... Yoltemos de novo para a formagao de nosso 
planeta incrustativo pela anexagao simultanea dos quatro antigos satelites: Asia, 
Africa, Europa e America, postos em catalepsia magnetica pela alma coletiva celeste 
de nossa terra encarregada desta operagao, tao difrcil como a uniao de varios 
pequenos reinos em um so, de pequenas exploragoes em uma grande. Nao foi sem 
longas conversagoes com as almas coletivas espirituais cardas dos quatro satelites em 
questao como a fusao pode cumprir-se. Unicamente a lua, quinto satelite e o mais 
forte tanto como o mais mau, resistiu a todas as solicitagoes, e fez assim ao mesmo 
tempo sua desdita e a da aglomeragao terrestre, onde seu lugar permaneceu reservado 
no centra do Oceano Pacrfico 266 . Mas as almas de astros, boas ou mas, tern como a 
unidade humana seu livre-arbitrio e dispoem de seu destino em bem ou em mal... 
Para fazer esta sublime e sensfvel operagao da incrustagao menos penosa, a alma 
celeste da terra, ou bom germe flurdico do enxerto incrustativo, comegou, digamos, 
por cataleptizar magneticamente o mobiliario (sic) dos quatro antigos satelites de boa 
vontade. Deste enxerto, a Asia era a boa planta material muito mais avangada que os 
outros tres, posto que tinha vivido ja bom numero de seculos com seu mobiliario todo 
despertado, quando os outros dormiam ainda em parte. Os homens, os animais e todos 


263 As diferentes parte do «omniverso» sao chamadas «universo, biniverso, triniverso, cuadriverso 
», etc. 

264 Este resumo se encontra em um dos artigos que foram reproduzidos na Cle de la Vie. 

265 Quer dizer, do homem: se Deus for um «grande homem, o homem e um «defculo»; se se 
encontrarem expressoes do mesmo genero em outras partes, em Swedenborg por exemplo, ao menos 
podem entender-se simbolicamente, enquanto que aqui tudo deve tomar-se ao pe da letra. 

266 Outros insistiram ainda sobre esta historia pretendendo que a lua, depois de ter ocupado 
primeiro seu lugar como outros satelites, escapou-se um pouco mais tarde, mas nao tinha podido fugir 
completamente da atragao da terra, a cujo redor foi condenada a girar como castigo por sua rebeliao! 



os germens vivos foram postos em estado de anestesia completa durante esta sublime 
operagao de quatro globos confundidos sob a pressao das maos de Deus, de seus 
grandes Mensageiros, suas vfsceras, sua casca, suas caras, suas aguas, suas 
atmosferas, suas almas coletivas». Podemos nos deter aqui; mas esta citaqao nao era 
inutil para mostrar onde vao beber os ocultistas sua pseudo-traditjao e seu esoterismo 
falso. Adicionamos que Louis Miguel nao deve fazer-se o unico responsavel pelas 
divagates que se publicaram sob seu nome: ele nao escrevia, mas sim ditava o que 
lhe inspirava um «espfrito superiors e suas «revela 5 oes» eram recolhidas e 
arrumadas por seus discfpulos, o principal dos quais era um certo Charles Sardou; 
naturalmente, o meio onde tudo isso foi elaborado estava fortemente imbufdo de 
espiritismo 267 . 

Os «videntes» tern tendencia freqlientemente a formar escolas, ou inclusive as 
mesmas se formam as vezes ao redor dele sem que sua vontade intervenha nisso; 
neste ultimo caso, ocorre que sejam verdadeiras vftimas de seu ambiente, que lhes 
explora consciente ou inconscientemente, como o fazem os espiritas com todos 
aqueles em quern descobre algumas faculdades mediunicas; quando falamos aqui de 
exploraqao, isso deve entender-se sobretudo no sentido psfquico, mas as 
conseqiiencias nao sao por isso menos desastrosas. Para que o «vidente» possa 
instituir-se como «chefe de escola» na realidade, e nao so na aparencia, nao basta que 
tenha o desejo disso; e mister tambem que tenha, sobre seus «discfpulos», alguma 
outra superioridade que a que lhe conferem suas faculdades anormais; nao era esse o 
caso de Louis Miguel, mas isso se viu algumas vezes no espiritismo. Assim, houve 
antigamente na Fran$a uma escola espfrita de um carater bastante especial, que foi 
fundada e dirigida por uma «vidente», M lle Lucie Grange, que se designava sob o 
nome «mfstico» do Habimelah, ou Hab por abreviaqao; este nome lhe tinha sido 
dado, parece, por Moises em pessoa. Nesta escola, tinha-se uma veneragao particular 
pelo famoso Vintras, que era qualificado ali de «profeta» 268 ; e o orgao do grupo, A 
Luz, que comeqou a aparecer em 1882, contou entre seus colaboradores, em sua maior 
parte ocultos sob pseudonimos, com mais de um personagem suspeito. M lle Grange se 
ocupava muito de «profecias», e considerava como tais as «comunica 5 oes» que 
recebia; reuniu em um volume 269 um grande numero dessas «produ£oes psicograficas, 
psicofonicas e de clarividencia natural», assim como as nomeia para indicar os 
diversos generos de mediunidade que ela possufa (escritura, audigao e visao). Essas 
«comunica£6es» estao assinadas por Cristo, pela Virgem Maria, pelos arcanjos 
Miguel e Gabriel 270 , pelos principals Santos do Antigo e do Novo Testamento, por 
homens ilustres da historia antiga e moderna; algumas assinaturas sao mais curiosas 
ainda, como a «da sibila Pasipea, da Gruta do Crescente», ou a «da Rafana, alma do 
planeta Jupiter». Em uma «comunica 5 ao», Sao Luis nos ensina que ele foi o rei David 
reencarnado, e que Joana d'Arc foi Thamar, filha do David; e Hab adiciona esta nota: 
«Uma aproximagao significativa: David foi a cepa de uma famflia predestinada, e foi 
a de nossos ultimos reis. Sao Luis presidiu nos primeiros ensinos espiritas e se feito, 


267 Os delirios de Louis Michel foram desenvolvidos abundantemente tambem, em numerosas 
obras, por Arthur de Anglemont. 

268 y er um foUieto intitulado Le Prophete de Tilly. 

269 p r0 phetes et Propheties. 

270 M lle Couedon, a «vidente» da rua de Paradis, que teve sua hora de celebridade, acreditava-se 
inspirada pelo arcanjo Gabriel; sua faculdade tinha tido como origem a frequenta?ao de sessoes 
espiritas havidas em casa de uma certa M me Orsat; naturalmente, os puros espiritas consideravam o 
suposto arcanjo Gabriel como um simples «desencarnado», e a sua interprete como uma «medium de 
incorpora9oes». 



em nome de Deus, Pai do cristianismo regenerado, por seu amparo especial a Allan 
Kardec». Tais aproximagoes sao sobretudo «significativas» quanto a mentalidade dos 
que as fazem, mas tem um sentido bastante claro para quem conhece os recursos 
polftico-religiosos de alguns meios: neles se preocupavam muito da questao da 
«sobrevivencia» de Luis XVII; por outra parte, tambem se anunciava, como mais ou 
menos iminente, uma segunda vinda de Cristo; queria-se pois insinuar que este se 
reencarnaria na nova «raga de David», e que seria possivelmente o «Grande 
Monarca» anunciado pela «profecia de Orval» e algumas outras predigoes mais ou 
menos autenticas? Nao queremos dizer, alem disso, que essas predigoes estejam, em 
si mesmas, totalmente desprovidas de valor; mas, como estao formuladas em termos 
pouco compreensfveis, cada um as interpreta a sua maneira, e ha coisas muito 
estranhas no partido que alguns pretendem tirar delas. Mais tarde, M me Grange foi 
«guiada» por um suposto «espfrito» eglpcio, que se apresentava sob o nome 
composto de Salem-Hermes, e que lhe ditou todo um volume de «revelagoes»; mas 
isso e muito menos interessante que as manifestagoes que tem um lago mais ou menos 
direto com o assunto do Luis XVII, e cuja lista, que comega desde os primeiros anos 
do seculo XIX, seria muito longa, mas tambem muito instrutiva para aqueles que tem 
a curiosidade bem legftima de investigar as realidades dissimuladas sob certas 
fantasmagorias. 

Depois de ter falado dos «videntes», devemos dizer tambem algumas palavras dos 
«mediuns curandeiros»: se for mister acreditar nos espfritas, esta e uma das formas 
mais altas da mediunidade; eis aqui, por exemplo, o que escreve M. Leon Denis, 
depois de ter afirmado que os grandes escritores e os grandes artistas foram quase 
todos «inspirados» e «mediuns auditivos»: «0 poder de curar pelo olhar, o tato, a 
imposigao das maos, e tambem uma das formas pelas qual a agao espiritual se exerce 
sobre o mundo. Deus, fonte de vida, e o princfpio da saude ffsica, como e o da 
perfeigao moral e a suprema beleza. Alguns homens, pela prece e o impulso 
magnetico, atraem a eles este influxo, esta irradiagao da forga divina que arroja os 
fluidos impuros, causas de tantos sofrimentos. O espfrito de caridade, a devogao 
levada ate o sacriffcio, o esquecimento de si mesmo, sao as condigoes necessarias 
para adquirir e conservar este poder, um dos mais maravilhosos que Deus tenha 
concedido ao homem... Hoje em dia ainda, numerosos curandeiros, mais ou menos 
afortunados, cuidam com a ajuda dos espiritos... por cima de todas as Iglesias 
humanas, a margem de todos os ritos, de todas as seitas, de todas as formulas, ha um 
foco supremo que a alma pode alcangar pelos impulsos da fe... Na realidade, a cura 
magnetica nao exige nem passos nem formulas especiais, a nao ser somente o desejo 
ardente de aliviar a outro, a chamada sincera e profunda da alma a Deus, princfpio e 
fonte de todas as forgas» 271 . Este entusiasmo se explica facilmente se se pensar nas 
tendencias humanitarias dos espfritas; e o mesmo autor diz ainda: «Como Cristo e os 
Apostolos, como os Santos, os profetas e os magos, cada um de nos pode impor as 
maos e curar se tiver amor por seus semelhantes e a ardente vontade de alivia-los... 
Recolham-se em silencio, somente com o paciente; chamem os espiritos benfeitores 
que planejam sobre as dores humanas. Entao, de cima, sentirao descender os influxos 
em vos e daf passar ao sujeito. Uma onda regeneradora penetrara por si mesma ate a 
causa do mal, e, prolongando, renovando sua agao, terao contribufdo a aliviar o fardo 
das miserias terrestres» 272 . Aqui se parece assimilar a agao dos «mediuns 
curandeiros» ao magnetismo propriamente dito; ha nao obstante uma diferenga que e 
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mister ter em conta: e que o magnetizador ordinario atua por sua propria vontade, e 
sem solicitar a intervengao de um «esprrito» qualquer; mas os esprritas dirao que e 
medium sem sabe-lo, e que a intengao de curar equivale nele a uma especie de 
evocagao implrcita, inclusive se nao acreditar nos «esprritos». De fato, e exatamente o 
inverso que e verdade: e o «curandeiro» esprrita que e um magnetizador inconsciente; 
seja se suas faculdades lhe tenham vindo espontaneamente seja que tenham sido 
desenvolvidas pelo exercrcio, nao sao nada mais que faculdades magneticas; mas, em 
virtude de suas concepgoes especiais, ele imagina que deve chamar os «espuitos» e 
que sao estes que atuam por ele, enquanto que, na realidade, e unicamente dele 
mesmo de onde provem todos os efeitos produzidos. Este genero de pretensa 
mediunidade e menos daninho que os outros para aqueles que estao dotados dele, 
porque, ao nao implicar o mesmo grau de passividade (e inclusive a passividade e ar 
bem ilusoria), tampouco entranha um desequilrbrio parecido; nao obstante, seria 
excessivo acreditar que a pratica do magnetismo, nestas condigoes ou nas condigoes 
ordinarias (a diferenga esta mais na interpretagao do que nos fatos), esteja isenta de 
todo perigo para aquele que se entrega a ela, sobretudo se o faz de uma maneira 
habitual, «profissional» de certo modo. No que concerne aos efeitos do magnetismo, 
sao muito reais em alguns casos, mas e mister nao exagerar sua eficacia: nos nao 
pensamos que possa curar e nem sequer aliviar todas as enfermidades indistintamente, 
e ha temperamentos que lhe sao completamente refratarios; alem disso, algumas curas 
devem ficar na conta da sugestao, ou inclusive da auto-sugestao, muito mais que na 
do magnetismo. Quanto ao valor relativo de tal ou qual maneira de operar, isso pode 
discutir-se (e as diferentes escolas magneticas nao se privam disso, sem falar dos 
hipnotizadores que apenas estao mais de acordo) 273 , mas nao e talvez tao totalmente 
indiferente como o pretende M. Leon Denis, a menos de que nao seja o caso de um 
magnetizador que possua faculdades particularmente poderosas e que constituam uma 
especie de dom natural; este caso, que da precisamente a ilusao da mediunidade 
(supondo que se conhegam e que se aceitem as teorias esprritas) porque nao da lugar a 
nenhum esforgo voluntario, e provavelmente o dos «curandeiros» mais celebres, 
salvo, bem entendido, quando sua reputagao e usurpada e quando a isso se mescla o 
charlatanismo, ja que isso se viu algumas vezes. Enfim, quanto a explicagao dos 
fenomenos magneticos, nao vamos nos ocupar aqui dela; mas nao ha que se dizer que 
a teoria «flurdica», que e a da maior parte dos magnetizadores, e inadmissrvel; 
fizemos destacar ja que e dar de onde vem, no espiritismo, a concepgao dos «fluidos» 
de todo tipo: nao e mais que uma imagem muito grosseira, e a intervengao dos 
«esprritos», que acrescentam a isso os esprritas, e um absurdo. Relativamente aos 
«mediuns curandeiros», a concepgao esprrita esta particularmente clara no 
«fraternismo», onde os mediuns desta categoria ocupam o primeiro lugar; parece 
inclusive que esta seita lhes deva sua origem, se se acredita no que escrevia a respeito 
em 1913 M. Paul Pillault: «Ha apenas cinco anos, ensaiava em casa, no Auby, em 
meu pequeno escritorio e as vezes em meu domicflio, sobre as qualidades de curador 


273 Nao queremos abordar a questao controvertida das redoes do hipnotismo e do magnetismo: 
historicamente, o primeiro derivou do segundo, mas os medicos, que tinham negado o magnetismo, 
nao podiam lhe adotar decentemente sem lhe impor um nome novo; por outra parte, o magnetismo e 
mais extenso que o hipnotismo, no sentido de que opera frequentemente sobre sujeitos no estado de 
vigilia, e usa menos a sugestao. Como exemplos das discussoes as quais fazemos alusao, podemos 
citar, nos magnetizadores, as disputas entre partidarios e adversaries da «polaridade»; nos 
hipnotizadores, a questao das escolas da Salpetriere e de Nancy; por uma e outra parte, os resultados 
obtidos pelos experimentadores sobre seus sujeitos concordam sempre com as teorias de cada um, o 
que prova que a sugestao desempenha af um papel capital, embora frequentemente in voluntario. 



que nosso bom irmao do espago (sic), Jules Meudon, tinha-me descoberto, e que me 
comprometeu a praticar. Obtive muito numerosas curas das mais variadas, da 
cegueira a simples dor de dentes. Feliz com os resultados obtidos, resolvi fazer 
aproveitar disso ao maior numero possfvel de meus semelhantes. Foi entao quando 
nosso diretor Jean Beziat se associou a mim para fundar em Sin-le-Noble (perto de 
Douai) o Instituto geral psicosico, do qual saiu o Instituto das Forgas psicosicas n° 1, 
e do qual nasceu (em 1910) nosso orgao O Fraternista» 214 . Sem deixar de ocupar-se 
de curas, logo se chegou a ter preocupagoes mais extensas (nao dizemos mais 
elevadas, posto que nao se trata mais que de «moralismo» humanitario), como o 
mostra esta declaragao do M. Beziat: «Incitamos a ciencia a tentar investigates na 
ordem espirita, e, se determinarmos finalmente a ciencia a ocupar-se desta ordem, ela 
encontrara. E quando tiver encontrado e provado, e a humanidade toda inteira que 
tera encontrado a felicidade. Assim, o Fratemista nao so e o jornal mais interessante, 
senao o mais util do mundo. E dele de quern e mister esperar a quietude e a alegria da 
humanidade. Quando se tiver demonstrado o bom fundamento do espiritismo, a 
questao social estara quase resolvida» 275 . Se for sincero, e de uma inconsciencia 
verdadeiramente desconcertante; mas voltemos para a teoria das «curas fluidicas 
psicosicas»: foi exposta no tribunal de Bethune, em 17 de janeiro de 1914, em ocasiao 
de um processo por exercfcio ilegal da medicina iniciado a dois «curandeiros» desta 
escola, MM. Lesage e Lecomte, que foram absolvidos porque nao prescreviam 
medicamentos; eis aqui o essencial de suas declaragoes: «Cuidam dos doentes por 
imposigao das maos, passes e invocagao mental simultanea as forgas boas do astral 276 . 
Nao dao nenhum remedio, nem prescrigao: nao ha tratamento no sentido medico do 
termo, nem massagem, senao cuidados por meio de uma forga fluidica que nao e o 
emprego do magnetismo ordinario, mas sim do que se poderia chamar magnetismo 
esprrita (psicosismo), quer dizer, captagao pelo curandeiro de forgas aportadas pelos 
bons espfritos, e transmissao destas forgas ao doente que sente uma grande melhora, 
ou obtem sua cura completa, segundo o caso, e em um lapso de tempo igualmente 
muito variavel... No curso dos interrogatorios, o Sr. Presidente pediu explicagoes 
sobre o ponto do laboratorio, onde se encontram os recipientes de agua magnetizada, 
preparada pelos curandeiros... A agua magnetizada nao tern, sob o ponto de vista da 
cura, mais que um valor relativo: nao e ela que cura; ajuda a evacuagao dos fluidos 
maus, mas sao os cuidados espfritas os que arrojam o mal» 277 . Alem disso, busca-se 
persuadir aos medicos mesmos de que, se ocorre curar a seus doentes, isso se deve 
sem duvida tambem as «psicosas»; a coisa se declara solenemente nestes termos: «E a 
Psicosa que cura, senhores; o curandeiro e simplesmente seu instrumento. Voces 
tambem, sao o objeto das psicosas; somente, ha utilidade para voces em que as boas 
vao para o lado de voces, como tern vindo para o nosso» 278 . Notemos ainda esta 
curiosa explicagao do M. Beziat: «Podemos afirmar que uma enfermidade, qualquer 
que seja, e uma das numerosas variedades do Mai, com um M maiusculo. Agora bem, 
o curandeiro, por seu fluido, que infunde ao paciente, por suas boas intengoes, mata 
ou sufoca o Mai em geral. Assim, resulta disso que, pela mesma ocasiao, sufoca a 


274 Le Fraterniste, 26 de dezembro de 1913. 

275 Ibid., 19 de dezembro de 1913. — Assinalamos que o pacifismo e o feminismo estao 
especialmente inscritos no programa deste „ 

276 Se destacara que os «fraternistas», que . bastante «ecleticos», as vezes fazem apropria^oes a 
terminologia ocultista. 

277 Le Fraterniste, 23 de janeiro de 1914. 
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variedade, quer dizer, a enfermidade. Eis af todo o segredo» 279 . E muito simples em 
efeito, ao menos na aparencia, ou melhor, muito «simplista»; mas ha outros 
«curandeiros» que acham mais simples ainda negar o mal: e o caso das seitas 
americanas tais como os «Mental Scientists» e os «Christian Scientists», e esta 
opiniao e tambem a dos antonistas, de quern falarei mais adiante. Os «fraternistas» 
chegam ate fazer intervir a «forga divina» em suas curas, e e ainda M. Beziat quern 
proclama «a possibilidade de curar as enfermidades pelo emprego das energias astrais 
invisfveis, pela invocagao da Grande Forga Dispensadora Universal que e Deus» 280 ; 
se a coisa fosse assim, lhes poderia perguntar por que sentem a necessidade de 
chamar os «espfritos» e as «forgas do astral», em lugar de dirigir-se a Deus direta e 
exclusivamente. Mas ja se viu o que e o Deus em evolugao no qual acreditam os 
«fraternistas»; ha ainda, a este proposito, uma coisa muito significativa que temos que 
contar: em 9 de fevereiro de 1914, Sebastian Faure deu em Arras a conferencia sobre 
«as doze provas da inexistencia de Deus» que repetia um pouco por toda parte; M. 
Beziat tomou a palavra depois dele, declarando «perseguir a mesma meta quanto ao 
fundo», lhe dirigindo «suas mais sinceras felicitagoes», e comprometendo a todos os 
assistentes a «associar-se sinceramente a ele na realizagao de seu programa tao 
humanitario». Apos a resenha que seu jomal publicou desta reuniao, M. Beziat 
adicionou estas reflexoes: «Aqueles que, como Sebastian Faure, negam o Deus 
Criador da Igreja, aproximam-se tao mais, segundo nos, ao verdadeiro Deus que e a 
Forga Universal impulsiva dos mundos... Assim, nao tememos avangar este paradoxo 
de que se os Sebastian Faure nao acreditarem ja no Deus dos clerigos, e porque 
acreditam mais que outros no Deus real. Dizemos que no estado atual da evolugao 
social, estas negagoes sao mais divinas que outras, posto que querem mais justiga e 
felicidade para todos... Concluo porque se Sebastian Faure ja nao acredita em Deus, e 
unicamente porque chegou a lhe conhecer mais, ou em todo caso a lhe sentir mais, 
posto que quer praticar suas virtudes» 281 . Desde entao, ocorreram a Sebastian Faure 
desventuras que mostram muito bem como entendia «praticar suas virtudes»; os 
«fraternistas», defensores de M. le Clement de Saint-Marcq, tern decididamente 
amizades singulares. 

Houve muitas outras escolas espfritas mais ou menos independentes, que foram 
fundadas ou dirigidas por «mediuns curandeiros»: Citaremos, por exemplo, ao M. A. 
Bouvier, do Lyon, que unia em suas teorias o magnetismo e o kardecismo, e que tinha 
um orgao intitulado A Paz Universal, onde foi langado esse extravagante projeto do 
«Congresso da Humanidade» do qual falamos em outra parte 282 . A cabega desta 
re vista figuravam as duas maximas seguintes: «0 conhecimento exato de si mesmo 
engendra o amor de seu semelhante. Nao ha no mundo culto mais elevado que o da 
verdade». Nao carece de interesse destacar que a segunda nao e mais que a 
transcrigao quase textual (salvo que a palavra «religiao» esta substitufda af por 
«culto») da divisa da Sociedade Teosofica. Por outra parte, M. Bouvier, que acabou 
por ligar-se ao «fraternismo», estava, contrariamente ao que e mais comum acontecer, 
em muito boas relagoes com os ocultistas; e verdade que estes tern para com os 
«curandeiros» uma veneragao ao menos tao excessiva como a dos espfritas. O famoso 
«Mestre desconhecido» da escola papusiana, ao que ja fizemos alusao, nao era em 
suma nada mais que um «curandeiro», e nao tinha nenhum conhecimento de ordem 
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doutrinal; mas esse aparecia, sobretudo como uma vftima do papel que lhe impos: a 
verdade e que Papus tinha necessidade de um «Mestre», nao para ele, ja que nao lhe 
queria, mas sim de algum que pudesse apresentar como tal para dar a suas 
organizagoes a aparencia de uma base seria, para fazer acreditar que tinha por tras 
dele «potencias superiores» cujo representante autorizado era ele; toda essa fantastica 
historia dos «enviados do Pai» e dos «espfritos da morada de Cristo» nao teve jamais, 
no fundo, outra razao de ser que essa. Nestas condigoes, nao ha nada de 
surpreendente no fato de que os ingenuos, que sao muito numerosos no ocultismo, 
tenham acreditado poder contar, no numero dos «doze Grandes Mestres 
desconhecidos da Rosa-Cruz», a outros «curandeiros» tao completamente 
desprovidos de intelectualidade como o «Pai Antonio» e o Alsaciano Francis 
Schlatter; ja falamos deles em outra ocasiao 283 . Ha outros ainda que, sem coloca-los 
tao alto, lhes elogia muito na mesma escola; tal e esse a proposito do qual Papus 
deslizou esta nota em uma de suas obras: «Ao lado do espiritismo, devemos assinalar 
aos adeptos da teurgia e, sobretudo a Saltzman como propagadores da ideia de 
reencarnagao. Em seu formoso livro, Magnetismo espiritual, Saltzman abre a todo 
espirito buscador magmficos horizontes» 284 . Saltzman nao e na realidade mais que 
um esprrita qualquer um pouco dissidente, que nao tern nada de «adepto» no 
verdadeiro sentido desta palavra; e o que chama «teurgia» nao tern o menor ponto 
comum com o que os antigos entendiam pelo mesmo termo, e que ele ignora 
totalmente. Isso nos faz pensar em um personagem bem ridfculo que foi antigamente 
uma celebridade parisiense, esse a quern se chamava o zuavo Jacob: ele tambem tinha 
acreditado dar este nome de «teurgia» a uma vulgar mescla de magnetismo e de 
espiritismo. Em 1888, publicou uma especie de revista cujo tftulo, apesar de sua 
longitude inusitada, merece ser transcrito integralmente: «Revista teurgica, cientffica, 
psicologica e filosofica, que trata especialmente da higiene e da cura pelos fluidos e 
dos perigos das praticas medicas, clericais, magneticas, hipnoticas, etc., sob a dire§ao 
do zuavo isso Jacob»; isso ja da uma ideia bastante clara de sua mentalidade. Alem 
disso, limitaremo-nos a reproduzir, sobre este personagem, a apreciagao de um autor 
inteiramente favoravel ao espiritismo: «0 zuavo curandeiro estava em voga. Entrei 
em rela?ao com ele, mas nao tive que me felicitar disso por muito tempo. Pretendia 
operar pela influencia dos espfritos, e, quando eu arriscava alguma objeqao, 
precipitava-se em insultos e em grosserias dignas de um bateleiro de pro; pobres 
argumentos na boca de um apostolo. Escrevo “apostolo”, ja que se dizia o enviado de 
Deus para “curar aos homens fisicamente, como Cristo tinha sido enviado para cura- 
los moralmente”! Muitas pessoas se lembrarao desta frase tipica. Eu fui, e verdade, 
testemunha de melhorias surpreendentes sobrevindas instantaneamente em alguns 
doentes desacreditados pelos medicos. Yi, entre outros casos, um paralftico que foi 
trazido nos ombros de um agente porque ja nao podia mover nem os bragos nem as 
pernas, ficar a caminhar sozinho, sem sustento nem muletas,... justo o tempo de 
abandonar a sala do curandeiro, quer dizer, enquanto permaneceu em sua presenga. 
Franqueada a porta, o desventurado recaiu inerte e teve que ir embora sendo levado 
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como tinha vindo. Para ouvir dizer, tanto como a ver, as curas do famoso zuavo nao 
eram mais que pseudo-curas, e seus clientes recuperavam invariavelmente, ao voltar 
para sua casa, todas as enfermidades das quais lhes tinha desembaragado na sua, com 
uma mais: o desalento. Em todo caso, nao chegou a me curar do que ele chamava 
minha “cegueira moral”, e, na hora presente, persisto em acreditar que o segredo de 
sua influencia sobre as enfermidades residia, nao na assistencia dos espiritos, como o 
pretendia, mas sim na educagao deploravel da qual fazia mostra. Espantava a seus 
clientes com olhadas furiosas, as quais adicionava, em ocasioes, epftetos luxuriosos. 
Era domador, possivelmente, mas nao taumaturgo» 285 . Em suma, havia em tudo isso, 
aliado a um certo poder de sugestao, uma forte dose de labia; encontraremos algo 
bastante analogo na historia do antonismo, a que pensamos que e bom consagrar um 
capftulo especial, em razao da chamativa expansao desta seita, e tambem porque e 
esse um caso verdadeiramente tfpico, muito proprio para fazer julgar sobre o estado 
mental de alguns de nossos contemporaneos. Nao queremos dizer que todos os 
«curandeiros» estejam nisso: existem aqueles, muito certamente, cuja sinceridade e 
muito respeitavel, e cujas faculdades reais nao contestamos, embora sim deploramos 
que quase todos procurem explica-las por teorias mais que suspeitas; e bastante 
curioso constatar tambem que estas faculdades se encontram desenvolvidas sobretudo 
em gente pouco inteligente. Enfim, aqueles que nao sao mais que «sugestionadores» 
podem obter, em alguns casos, resultados mais duraveis que as curas do zuavo Jacob, 
e nao ha encenaqao apropriada que nao seja suscetfvel de atuar efetivamente sobre 
alguns doentes; a gente pode inclusive perguntar-se se os enganadores mais 
manifestamente tais nao acabam por sugestionar a si mesmos por acreditar mais ou 
menos nos poderes extraordinarios que se atribuem. Seja como for, temos que repetir 
ainda uma vez mais que tudo o que e «fenomeno» nao prova absolutamente nada sob 
o ponto de vista teorico: e perfeitamente vao invocar, em favor de uma doutrina, curas 
obtidas por pessoas que a professam, e, alem disso, poderiam ser apoiadas assim as 
opinioes mais contraditorias, o que mostra suficientemente que esses argumentos 
carecem de valor; quando se trata da verdade ou da falsidade das ideias, toda 
consideragao extra-intelectual deve ser tida por nula e sem valor. 
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CAPITULO XII 


O ANTONISMO 


Louis Antoine nasceu em 1846 na provmcia da Lieja, de uma famflia de mineiros; 
foi primeiro mineiro ele mesmo, depois se tornou operario metalurgico; depois de 
uma estadia de alguns anos na Alemanha e na Polonia, voltou para a Belgica e se 
instalou no Jemeppe-sur-Meuse. Ao perder seu unico filho, Antonio e sua mulher 
passaram a professar o espiritismo; logo, o antigo mineiro, embora quase iletrado, 
encontrou-se a cabega de um grupamento chamado os «Vinhadores do Senhor», no 
qual funcionava um verdadeiro escritorio de comunicagao com os mortos (veremos 
que esta instituigao nao e unica em seu genero); editou tambem uma sorte de 
catecismo espfrita, feito, alias, inteiramente de apropriagoes tomadas as obras de 
Allan Kardec. Um pouco mais tarde, Antonio acrescentava a sua empresa, cujo 
carater nao parece ter sido absolutamente desinteressado, um gabinete de consultas 
«para o alfvio de todas as enfermidades e afligoes morais e ffsicas», colocado sob a 
diregao de um «espfrito» que se fazia chamar o Dr. Carita. Ao cabo de algum tempo 
depois, descobriu em si faculdades de «curandeiro» que lhe permitiam suprimir toda 
evocagao e «operar» diretamente por si mesmo; esta mudanga foi seguida de perto 
por uma desavenga com os espfritas, cujos motivos nao estao muito claros. E deste 
cisma de onde ia sair o antonismo; no Congresso do Namur, em novembro de 1913, 
M. Fraikin, presidente da «Federagao Espfrita Belga», declarou textualmente: «0 
antonismo, por razoes pouco confessaveis, nega-se a partir ja conosco»; esta 
permitido supor que essas «razoes pouco confessaveis» eram sobretudo de ordem 
comercial, se se pode dizer, e que Antonio achava mais vantajoso atuar inteiramente a 
seu modo, fora de todo controle mais ou menos inconveniente. Para os doentes que 
nao podiam vir a lhe visitar em Jemeppe, Antonio fabricava um medicamento que 
designava sob o nome de «licor Coune» e ao qual atribufa o poder de curar 
indistintamente todas as afechoes; isso lhe valeu um processo por exercfcio ilegal da 
medicina, e foi condenado a uma pequena multa; substituiu entao seu licor pela agua 
magnetizada, que nao podia ser qualificada de medicamento, e depois pelo papel 
magnetizado, mais facil de transportar. Entretanto, os pacientes que acudiam a 
Jemeppe se tornaram tao numerosos que foi mister renunciar a trata-los 
individualmente por passes ou inclusive por uma simples imposigao das maos, e 
instituir a pratica das «operagoes» coletivas. E neste momento quando Antonio, que 
nao tinha falado ate entao mais que de «fluidos», fez intervir a «fe», como um fator 
essencial, nas curas que realizava, e quando comegou a ensinar que a imaginagao e a 
unica causa de todos os males ffsicos; como consequencia, proibiu a seus discfpulos 
(ja que se apresentou depois como fundador de seita) recorrer aos cuidados de um 
medico. No livro que intitulou Revelagao, supoe que um discfpulo lhe dirige esta 
pergunta: «Alguem que tinha tido o pensamento de consultar a um medico vem a sua 
casa dizendo: “Se nao melhorar depois desta visita, irei a casa de tal medico”. Voce 
constata suas intengoes e lhe aconselha que siga seu pensamento. Por que atua voce 
assim? Eu vi doentes que, depois de ter executado este conselho, deveram voltar para 
voce». Antonio responde nestes termos «Alguns doentes realmente podem ter tido o 
pensamento de ir a casa do medico antes de me consultar. Se eu sentir que tern mais 
confianga no medico, e meu dever envia-los a ele. Se nao encontrarem ali a cura, e 
porque seu pensamento de vir a minha casa, pos um obstaculo no trabalho do medico, 



como o de ir a casa do medico pode opor um obstaculo no meu. Outros doentes 
perguntam tambem se tal remedio nao poderia lhes ajudar. Este pensamento falsifica 
em um abrir e fechar de olhos toda minha operagao: e a prova de que nao tern a fe 
suficiente, a certeza de que, sem medicamentos, eu posso dar-lhes o que reclamam... 
O medico nao pode dar mais que o resultado de seus estudos, e estes tern como base a 
materia. Assim, a causa permanece, e o mal reaparecera, porque tudo o que e materia 
nao poderia curar a nao ser temporalmente». Em outras passagens, le-se ainda: «E 
pela fe no curandeiro que o doente encontra sua cura. O doutor pode acreditar na 
eficacia das drogas, enquanto que estas nao servem de nada para o que tern a fe... A 
fe e o unico e universal remedio, penetra a quern quer proteger, embora esteja 
afastado a milhares de leguas». Todas as «opera£oes» (e o termo consagrado) 
terminam por esta formula: «As pessoas que tern a fe sao curadas ou aliviadas». Tudo 
isso lembra muito as teorias da «Christian Science», fundada na America, desde 
1866, por M me Baker Eddy; os antonistas, como os «Christian Scientists», tiveram as 
vezes problemas com a justiga por ter deixado morrer doentes sem fazer nada para 
cuida-los; em Jemeppe mesmo, a municipalidade negou em varias ocasioes 
permissoes para enterrar. Os ffacassos nao desencorajaram aos antonistas e nao 
impediram a seita prosperar e estender-se, nao so na Belgica, mas tambem no Norte 
da Franga. O «Pai Antonio» morreu em 1912, deixando sua sucessao a sua viuva, que 
se chamava a «Mae», e a um de seus discfpulos, o «Irmao» Deregnaucourt (que ja 
morreu tambem); ambos vieram a Paris, para o final de 1913, para inaugurar um 
templo antonista, e depois foram inaugurar outro em Monaco. No momento de estalar 
a guerra, o «culto antonista» estava a ponto de ser reconhecido legalmente na Belgica, 
o que devia ter por efeito por os tratamentos de seus ministros a cargo do estado; a 
peti§ao que tinha sido depositada a este efeito estava apoiada muito especialmente 
pelo partido socialista e por dois dos chefes da ma§onaria belga, os senadores Charles 
Magnette e Goblet de Alviella. E curioso notar os apoios que, motivados, sobretudo 
por razoes polfticas, encontrou o antonismo, cujos aderentes se recrutam quase 
exclusivamente nos meios operarios; alem disso, citamos em outra parte 286 uma prova 
da simpatia que lhe testemunham os teosofistas, enquanto que os espfritas 
«ortodoxos» parecem encontrar af mais um elemento de perturbagao e de divisao. 
Acrescentamos ainda que, durante a guerra, contaram-se coisas singulares sobre a 
maneira em que os alemaes respeitaram os templos antonistas; naturalmente, os 
membros da seita atribufram estes fatos ao amparo postumo do «Pai», quanto mais 
que este tinha declarado solenemente: «A morte, e a vida; nao pode me afastar de vos, 
nao me impedira de me aproximar de todos aqueles que tern confianga em mim, ao 
contrario». 

O que e destacavel no caso do Antonio, nao e sua carreira de «curandeiro», que 
apresenta mais de uma semelhanga com a do zuavo Jacob: houve quase tanta labia em 
um como no outro, e, se obtiveram algumas curas reais, deveram-se muito 
provavelmente a sugestao, mais do que a faculdades especiais; sem duvida e por isso 
que era tao necessario ter a «fe». O que e mais digno de atengao, e que Antonio se 
apresentou como fundador de religiao, e que tenha triunfado este em relagao a uma 
maneira verdadeiramente extraordinaria, apesar da nulidade de seus «ensinos», que 
nao sao mais que uma vaga mescla de teorias espfritas e de «moralismo» protestante, 
e que, alem disso, estao redigidas frequentemente em um jargao quase ininteligfvel. 
Uma das partes mais caracterfsticas, e uma sorte de decalogo que se titula «dez 
fragmentos em prosa do ensino revelado pelo Antonio o Curandeiro»; embora tenha o 
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cuidado em nos advertir que este texto esta «em prosa», esta disposto como os 
«versos livres» de alguns poetas «decadentes», e se podem descobrir inclusive 
algumas rimas; vale a pena que seja reproduzido 287 : « Deus fala: — Primeiro 
principio : Se me amarem, — nao o ensinarao a ninguem, — posto que sabem que eu 
nao resido — mais que no seio do homem. — Yos nao podeis testemunhar que existe 

— uma suprema bondade — enquanto que me isolam do proximo. — Segundo 
principio: Nao creiam no que vos falam de mim, — cuja intengao seria lhes 
converter. — Se respeitarem toda crenga — e ao que nao tern nenhuma, — sabem, 
apesar de sua ignorancia, — mais do que poderia lhes dizer. — Terceiro principio: 
Yos nao podeis fazer moral a ninguem, — seria provar — que nao fazem bem, — 
porque ela nao se acostuma pela palavra, — mas sim pelo exemplo, — e nao ver o 
mal em nada. — Quarto principio: Nao digam jamais que fazem caridade — a 
alguem que lhes parece na miseria, — seria fazer entender — que eu carego de miras, 
que nao sou bom, — que sou um mau pai, — um avaro, que deixa ter fome a seu 
broto. — Se atuarem para seu semelhante — como um verdadeiro irmao, — nao 
fazem caridade mais que a vos mesmos, — devem sabe-lo. — Posto que nada esta 
bem se nao for solidario, — nao tern feito para ele — mais que desempenhar seu 
dever. — Quinto principio: Tratem sempre de amar ao que dizem — «seu inimigo»: 

— e para lhes ensinar a lhes conhecer — que eu lhe coloco em seu caminho. — Mas 
vejam o mal mais em vos que nele: — sera seu remedio soberano. — Sexto principio: 
Quando quiserem conhecer a causa — de seus sofrimentos, — que padecem sempre 
com razao, — encontra-la-ao na incompatibilidade da inteligencia com a consciencia, 

— que estabelece entre elas os termos de comparagao. Vos nao podeis sentir o menor 
sofrimento — que nao seja para lhes fazer observar — que a inteligencia e oposta a 
consciencia; — e o que e mister nao ignorar. — Setimo principio: Tratem de lhes 
penetrar, — ja que o menor sofrimento e devido a sua — inteligencia que quer 
sempre possuir mais; — faz-se um pedestal da dementia, — ao querer que tudo lhe 
esteja subordinado. — Oitavo principio: Nao lhes deixem dominar por sua 
inteligencia — que nao procura mais que elevar-se sempre — cada vez mais; — ela 
espezinha a consciencia, — sustentando que e a materia a que da as virtudes, — 
enquanto que ela nao encerra mais que a miseria — das almas que vos dizem — 
«abandonadas», — que atuaram somente para satisfazer — sua inteligencia que lhes 
extraviou. — Nono principio: Tudo o que lhes e util, para o presente — como para o 
future, — se nao duvidarem nada, — sera-lhes dado alem disso. — lhes cultive, lhes 
recordarao o passado, — terao a lembranga — de que lhes ha dito: “Chamem, eu lhes 
abrirei. — Eu estou no te conhega”... — Decimo principio: Nao pensem fazer sempre 
um bem — quando levarem assistencia a um irmao; — poderiam fazer o contrario, — 
por travas a seu progresso. — Saibam que uma grande prova — sera sua recompensa, 

— se lhe humilharem e lhe impoem o respeito. — Quando quiserem atuar, — nao 
lhes apoiem jamais sobre sua crenga, — porque ela pode lhes extraviar tambem; — 
lhes apoie sempre sobre a consciencia — que quer lhes dirigir, ela nao pode lhes 
enganar». Estas pretensas «revelagoes» se parecem completamente as 
«comunicagoes» espfritas, tanto pelo estilo como pelo conteudo; e certamente inutil 
procurar lhes dar um comentario seguido ou uma explicagao detalhada; nao e sequer 
muito seguro que o «Pai Antonio» se compreendeu sempre a si mesmo, e sua 
obscuridade e talvez uma das razoes de seu exito. O que convem destacar, sobretudo, 
e a oposigao que quer estabelecer entre a inteligencia e a consciencia (este ultimo 
termo deve tomar-se verossimilmente no sentido moral), e a maneira em que pretende 
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associar a inteligencia a materia; nisto haveria com o que regozijar aos partidarios do 
M. Bergson, embora tal aproximagao seja bastante pouco aduladora no fundo. Seja 
como for, compreende-se bastante bem que o antonismo professe desprezar a 
inteligencia, e que a denuncie inclusive como a causa de todos os males: ela 
representa o demonio no homem, como a consciencia representa a Deus; mas, gragas 
a evolugao, tudo acabara por arrumar-se: «Por nosso progresso, encontraremos no 
demonio o verdadeiro Deus, e na inteligencia a lucidez da consciencia». Em efeito, o 
mal nao existe realmente; o que existe, e somente a «visao do mal», quer dizer que e a 
inteligencia que cria o mal ali onde o ve; o unico sfmbolo do culto antonista e uma 
sorte de arvore que se chama «a arvore da ciencia da visao do mal». Eis aqui por que 
e mister «nao ver o mal em nada», posto que depois cessa de existir; em particular, 
nao se deve ver o mal na conduta de seu proximo, e e assim como e mister entender a 
proibigao de «fazer moral a ninguem», tomando esta expressao em seu sentido 
completamente popular; e evidente que Antonio nao podia impedir de pregar a moral, 
posto que ele mesmo quase nao fez outra coisa. Adicionava-lhe preceitos de higiene, 
o que estava alem do mais em seu papel de «curandeiro»; recordamos a este proposito 
que os antonistas sao vegetarianos, como os teosofistas e os membros de outras 
diversas seitas de tendencias humanitarias; entretanto, nao podem ser considerados 
como «zoofilos», ja que lhes esta severamente proibido ter animais em suas casas: 
«Devemos saber que o animal nao existe mais que na aparencia; nao e mais que o 
excremento de nossa imperfeigao (sic)... Quao imersos no engano estamos nos 
apegando ao animal; e um grande pecado (no dialeto walon que falava habitualmente, 
Antonio dizia «uma duvida»), porque o animal nao e digno de morar onde residem os 
humanos». A materia mesma nao existe mais que na aparencia, nao e mais que uma 
ilusao produzida pela inteligencia: «Dizemos que a materia nao existe porque 
transbordamos sua imaginagao»; ela se identifica assim ao mal: «Um atomo de 
materia nos e um sofrimento»; e Antonio chega ate declarar: «Se a materia existir, 
Deus nao pode existir». Eis aqui como explica a criagao da terra: «Nenhum outro a 
nao ser a individualidade de Adao criou este mundo (sic). Adao foi levado a constituir 
uma atmosfera e a construir sua habitagao, o globo, tal como queria lhe ter». Citamos 
ainda alguns aforismos relativos a inteligencia: «Os conhecimentos nao sao saber, nao 
raciocinam mais que a materia... A inteligencia, considerada pela humanidade como 
a faculdade mais invejavel sob todos os pontos de vista, nao e mais que a sede de 
nossa imperfeigao... Eu lhes revelei que ha em nos duas individualidades, o eu 
consciencia e o eu inteligencia; um real, o outro aparente... A inteligencia nao e outra 
que o feixe de moleculas que chamamos cerebro... A medida que progredimos, 
demolimos do eu inteligencia para reconstruir sobre o eu consciencia». Tudo isso e 
medianamente incoerente; a unica ideia que se desprende disso, se se pode chamar a 
isso uma ideia, poderia formular-se assim: e mister eliminar a inteligencia em 
proveito da «consciencia», quer dizer, da sentimentalidade. Os ocultistas franceses, 
em seu ultimo perfodo, chegaram a uma atitude quase semelhante; ainda nao tinham, 
em sua maior parte, a desculpa de ser iletrados, mas convem notar que a influencia de 
outro «curandeiro» esteve sem duvida af para algo. 

Para ser conseqliente consigo mesmo, Antonio teria devido ater-se ao enunciado 
de preceitos morais do genero destes, que estao inscritos em seus templos: «Um so 
remedio pode curar a humanidade: a fe. E da fe de onde nasce o amor: e o amor o que 
nos mostra em nossos inimigos a Deus mesmo. Nao amar aos inimigos, e nao amar a 
Deus, ja que e o amor que temos por nossos inimigos o que nos faz dignos de lhe 
servir; e somente o amor o que nos faz amar verdadeiramente, porque e puro e de 




verdade». Esta aqui, parece, o essencial da moral antonista; para o resto, parece 
bastante elastica: «Sao livres, atuem como bem lhes parega, que faz bem encontrara 
bem. Em efeito, julgamos desde tal ponto de nosso livre arbftrio, que Deus nos deixa 
fazer dele o que queiramos». Mas Antonio acreditou dever formular tambem algumas 
teorias de uma ordem diferente, e e af, sobretudo onde alcanna o cumulo do ridfculo; 
eis aqui um exemplo disso, tirado de um folheto intitulado A Aureola da Consciencia : 
«Vou lhes dizer como devemos compreender as leis divinas e de que maneira elas 
podem atuar sobre nos. Yos sabeis que se reconhece que a vida esta por toda parte; se 
o vazio existisse, um nada teria tambem sua razao de ser. Uma coisa que posso 
afirmar tambem, e que o amor existe tambem por toda parte, e do mesmo modo que 
ha amor, ha inteligencia e consciencia. Amor, inteligencia e consciencia reunidos 
constituem uma unidade, o grande misterio, Deus. Para lhes fazer compreender o que 
sao as leis, devo voltar para o que ja lhes repeti concernente aos fluidos: existem 
tantos como pensamentos; temos a faculdade de dirigi-los e de estabelecer suas leis, 
pelo pensamento, segundo nosso desejo de atuar. Aquelas que impomos a nossos 
semelhantes impoem a nos do mesmo modo. Tais sao as leis do interior, chamadas 
ordinariamente leis de Deus. Quanto as leis do exterior, especies de leis da natureza, 
sao o instinto da vida que se manifesta na materia, reveste-se de todos os matizes, 
toma formas numerosas, incalculaveis, segundo a natureza do germe dos fluidos 
ambientes. E assim para todas as coisas, todas tern seu instinto, os astros mesmos que 
planam no espago infinito se dirigem pelo contato dos fluidos e descrevem 
instintivamente sua orbita. Se Deus tivesse estabelecido leis para ir a ele, elas seriam 
uma trava a nosso livre arbftrio; fossem relativas ou fossem absolutas, seriam 
obrigatorias, posto que nao poderfamos nos dispensar delas para chegar a meta. Mas 
Deus deixa a cada um a faculdade de estabelecer suas leis, segundo a necessidade; e 
ainda uma prova de seu amor. Toda lei nao deve ter mais que a consciencia por base. 
Assim, nao dizemos “leis de Deus”, mas sim “leis da consciencia”. Esta revel agao 
brota dos princfpios mesmos do amor, desse amor que transborda por toda parte, que 
se encontra tanto no centra dos astros como no fundo dos oceanos, desse amor cujo 
perfume se manifesta por toda parte, que alimenta a todos os reinos da natureza e que 
mantem o equilfbrio e a harmonia em todo o Universo». A esta questao: «De onde 
vem a vida?», Antonio responde a seguir: «A vida e etema, esta por toda parte. Os 
fluidos existem tambem no infinito e por toda etemidade. Banhamo-nos na vida e nos 
fluidos como o peixe na agua. Os fluidos se encadeiam e sao cada vez mais etereos; 
distinguem-se pelo amor; por toda parte onde este existe, ha vida, ja que sem a vida o 
amor j a nao tern sua razao de ser. Basta que dois fluidos estejam em contato por um 
certo grau de calor solar, para que seu dois germens de vida se disponham a entrar em 
relagao. E assim como a vida cria uma individualidade e toma-se atuante». Se se 
tivesse pedido ao autor destas elucubragoes se explicasse de uma maneira um pouco 
mais inteligfvel, sem duvida teria respondido com esta frase que repetia a todo 
proposito: «Vos nao enxergais mais que o efeito, procurem a causa». Nao 
esquecemos de adicionar que Antonio tinha conservado cuidadosamente, do 
espiritismo kardecista onde tinha comegado, nao so esta teoria dos fluidos que 
acabamos ver expressar a sua maneira, mas tambem, a ideia do progresso, e a da 
reencarnagao: «A alma imperfeita permanece encarnada ate que tenha ultrapassado 
sua imperfeigao... antes de abandonar o corpo que morre, a alma ja preparou outro 
para reencarnar-se... Nossos seres queridos supostamente desaparecidos nao o estao 
mais que na aparencia, nao deixamos um instante de ve-los e de falar com eles. A 
vida corporal nao e mais que uma ilusao». 



Aos olhos dos antonistas, o que mais importa no «ensino» de seu «Pai», e o lado 
«moralista»; todo o resto nao e mais que acessorio. Temos a prova disso em uma 
folha de propaganda que leva este tftulo: «Revelagao pelo Pai Antonio, o grande 
curandeiro da Humanidade, para o que tem a fe», e que transcrevemos textualmente: 
«0 Ensino do Pai tem por base o amor, revela a lei moral, a consciencia da 
humanidade; recorda ao homem os deveres que tem que desempenhar para seus 
semelhantes; embora esteja atrasado inclusive ate nao poder compreende-la, podera, 
ao contato daqueles que a estendem, ser penetrado pelo amor que se desprende deles; 
este lhe inspirara melhores intengoes e fara germinar nele sentimentos mais nobres. A 
religiao, diz o Pai, e a expressao do amor bebido no seio de Deus, que nos faz amar a 
todo mundo indistintamente. Nao perdemos jamais de vista a lei moral, ja que e por 
ela como pressentimos a necessidade de melhorar. Nos nao chegamos todos ao 
mesmo grau de desenvolvimento intelectual e moral, e Deus coloca sempre aos fracos 
em nosso caminho para nos dar a ocasiao de nos aproximar dele. Encontram-se entre 
nos seres que estao desprovidos de toda faculdade e que tem necessidade de nosso 
apoio; o dever nos impoe vir em sua ajuda na medida em que acreditam em um Deus 
bom e misericordioso. Seu desenvolvimento nao lhes permite praticar uma religiao 
cujo ensino esta acima do alcance de sua compreensao, mas nossa maneira de atuar a 
seu respeito recordara o respeito que lhe e devido e lhes conduzira a procurar o meio 
mais vantajoso para seu progresso. Se quisermos atraf-los a nos por uma moral que 
repousa sobre leis inacessfveis a seu entendimento, os perturbaremos, os 
desmoralizaremos, e a menor instrugao sobre esta lhes sera insuportavel; acabarao por 
nao compreender ja nada; duvidando assim da religiao, entao recorrerao ao 
materialismo. Eis aqui a razao pela qual nossa humanidade perde todos os dias a 
verdadeira crenga em Deus em favor da materia. O Pai revelou que antigamente era 
tao estranho encontrar um materialista como hoje em dia um verdadeiro crente 288 . 
Enquanto ignoremos a lei moral, pela qual nos dirigimos, a transgrediremos. O 
Ensino do Pai raciocina esta lei moral, inspiradora de todos os coragoes dedicados a 
regenerar a Humanidade; nao interessa somente aqueles que tem fe em Deus, mas sim 
a todos os homens indistintamente, crentes e nao crentes, em qualquer degrau ao qual 
pertenga. Nao creiam que o Pai pede o estabelecimento de uma religiao que restringe 
a seus adeptos em um cfrculo, obriga-os a praticar sua doutrina, a observar um certo 
rito, a respeitar certa forma, a seguir uma opiniao qualquer, a deixar sua religiao para 
vir a Ele. Nao, a coisa nao e assim: nos instrufmos a quern se dirige a nos como 
compreendemos o Ensino do Pai e os exortamos a pratica sincera da religiao na qual 
tem fe, a fim de que possam adquirir os elementos morais em relaqao com sua 
compreensao. Sabemos que a crenqa nao pode estar apoiada a nao ser no amor; mas 
devemos nos esforgar sempre em amar e nao em nos fazer amar, ja que isto e a maior 
das pragas. Quando estivermos penetrados do Ensino do Pai, ja nao havera dissensao 
entre as religioes porque nao havera mais indiferenga, amar-nos-emos todos porque 
teremos compreendido ao fim a lei do progresso, teremos as mesmas consideraqoes 
para todas as religioes e inclusive para a descrenga, persuadidos de que ninguem 
poderia nos fazer o menor mal e de que, se queremos ser uteis aos nossos 
semelhantes, devemos lhes demonstrar que nos professamos uma boa religiao que 
respeita a sua e que quer seu bem. Entao estaremos convencidos de que o amor nasce 
da fe que e a verdade; mas nao a possuiremos a nao ser quando nao pretendermos te- 
la». E este documento termina por esta frase impressa em grossos caracteres: «0 


288 Nao havia verdadeiramente necessidade de uma «revela9ao» para isso; mas os antonistas 
ignoram naturalmente que o materialismo nao data mais que do seculo XVIII. 



Ensino do Pai, e o Ensino de Cristo revelado a esta epoca pela fe». E tambem por esta 
assimilaqao incrivel como acabava o artigo, tirado de um orgao teosofista, que 
havemos citado em outra parte: «0 Pai nao pretende mais que renovar o ensino do 
Jesus do Nazare, muito materializada em nossa epoca pelas religioes que se reclamam 
a este grande Ser» 289 . Esta pretensao e de uma audacia que unicamente a 
inconsciencia pode desculpar; dado o estado de espfrito que poe de manifesto nos 
antonistas, nao ha que se estranhar de que tenham chegado a uma verdadeira 
deificaqao de seu fundador, e isso inclusive em vida; nao exageramos nada, e temos o 
testemunho disso neste extrato de uma de suas publicaqoes: «Fazer do M. Antonio um 
grande senhor, nao seria mas bem lhe rebaixar? Admitirao, suponho, que nos, seus 
adeptos, que estamos a par de seu trabalho, tenhamos a seu respeito outros 
pensamentos. Yos interpretais muito intelectualmente, quer dizer, muito 
materialmente, nossa maneira de ver, e, ao julgar assim sem conhecimento de causa, 
nao podem compreender o sentimento que nos anima. Mas quern quer que tern fe em 
nosso bom Pai aprecia o que Ele e em seu justo valor porque lhe considera 
moralmente. Nos podemos pedir-lhe tudo o que queremos, Ele nos da isso com 
desinteresse. Nao obstante, e-nos lfcito atuar a nosso modo, sem recorrer em modo 
algum a Ele, ja que Ele tern o maior respeito pelo livre arbftrio; jamais nos impoe 
nada. Se tivermos que pedir-lhe conselho, e porque estamos convencidos de que Ele 
sabe tudo aquilo do que temos necessidade, e que nos o ignoramos. Nao seria, pois 
imensamente preferfvel dar-se conta de seu poder antes de querer desacreditar nossa 
maneira de atuar a seu respeito? Como um bom pai, Ele vigia sobre nos. Quando 
debilitados pela enfermidade, vamos a Ele, cheios de confianqa, Ele nos alivia, cura- 
nos. Quando cafmos aniquilados sob o golpe das mais terrfveis penas morais, Ele nos 
levanta e nos conduz a esperanga em nossos cora?6es doloridos. Quando a perda de 
um ser querido deixa em nossas almas um vazio imenso, seu amor o enche e nos 
chama de novo ao dever. Ele possui o balsamo por excelencia, o amor verdadeiro que 
aplaina toda diferenga, que transborda todo obstaculo, que cura toda chaga, e 
Prodigaliza a toda a humanidade, ja que e mais medico da alma que do corpo. Nao, 
nos nao queremos fazer do Antonio o Curandeiro um grande senhor, fazemos Dele 
nosso Salvador. Ele e mais nosso Deus, porque Ele nao quer ser mais que nosso 
servidor». 

Eis aqui o suficiente sobre um tema tao totalmente desprovido de interesse em si 
mesmo; mas o que e terrfvel, e a facilidade com a qual estas insensatezes se estendem 
em nossa epoca: em alguns anos, o antonismo juntou adeptos aos milhares. No fundo, 
a razao deste exito, como o de todas as coisas similares, e que correspondent a 
algumas das tendencias que sao proprias do espfrito moderno; mas sao precisamente 
estas tendencias as que sao inquietantes, porque sao a negaqao mesma de toda 
intelectualidade, e ninguem pode esconder que ganham terreno atualmente. O caso do 
antonismo, temos dito, e inteiramente tfpico; entre as multiplas seitas pseudo- 
religiosas que se formaram por volta de meio seculo, existem analogas a esta, mas 
esta apresenta a particularidade de ter tornado nascimento na Europa, enquanto que a 
maioria das demais, daquelas ao menos que triunfaram, sao originarias da America. 
Ademais, existem as que, como a «Christian Science», chegaram a implantar-se na 
Europa, e inclusive na Franqa nestes ultimos anos; trata-se ainda de um sintoma do 
agravamento do desequilfbrio mental cujo ponto de partida marc a em certo modo a 
apariqao do espiritismo; e, embora estas seitas nao se derivam diretamente do 
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espiritismo como o antonismo, as tendencias que se manifestam nelas sao certamente 
as mesmas em uma ampla medida. 


CAPfTULO XIII 
A PROPAGANDA ESPIRITA 


Ja assinalamos as tendencias propagandistas dos espfritas; e inutil contribuir com 
provas, ja que estas tendencias, sempre intimamente ligadas as preocupaqoes 
«moralistas», desdobram-se em todas suas publicanoes. Pelo resto, temos dito, esta 
atitude se compreende muito melhor nos espfritas do que nas demais escolas «neo- 
espiritualistas» que tern pretensoes ao esoterismo: proselitismo e esoterismo sao 
evidentemente contraditorios; mas os espfritas, que estao imbufdos do mais puro 
espfrito democratico, sao muito mais logicos nisso. Nao queremos voltar mais sobre 
este tema; mas e bom notar alguns caracteres especiais da propaganda espfrita, e 
mostrar como esta propaganda sabe, na ocasiao, fazer-se tao insinuante como a das 
seitas de inspiraqao protestante mais ou menos direta: no fundo, tudo isso procede de 
uma mesma mentalidade. 




Os espfritas acreditam poder invocar a expansao de sua doutrina como uma prova 
de sua verdade; Allan Kardec ja escrevia: «Aqueles que dizem que as crengas 
espfritas ameagarn invadir o mundo, proclamam por isso mesmo sua forga, ja que 
uma ideia sem fundamento e desprovida de logica nao poderia se tomar universal; 
assim, se o espiritismo se implantar por toda parte, se se recrutar sobretudo nas 
classes ilustradas, assim como quern o reconhece, e porque tern um fundo de 
verdade» 290 . A chamada a um pretenso «consentimento universal para provar a 
verdade de uma ideia, e um argumento querido por alguns filosofos modemos; nada 
poderia ser mais insignificante: primeiro, a unanimidade sem duvida nao se realiza 
jamais, e, se o fosse, nao se teria nenhum meio de constata-la; assim, de fato, isso 
equivale simplesmente a pretender que a maioria deve ter razao; agora bem, na ordem 
intelectual, ha muitas probabilidades para que seja precisamente o contrario o que 
tenha lugar o mais freqiientemente, ja que os homens de inteligencia mediocre sao 
certamente os mais numerosos, e, alem disso, sobre nao importa qual questao, os 
incompetentes formam a imensa maioria. Assim, temer a invasao do espiritismo, nao 
e lhe reconhecer outra forga que a da multidao, quer dizer, uma forqa cega e brutal; 
para que algumas ideias se estendam tao facilmente, e mister que sejam de uma 
qualidade muito inferior, e, se se fazem aceitar, nao e porque tenham a menor forga 
logica, e unicamente porque existe nelas algum interesse sentimental. Quanto a 
pretender que o espiritismo «se recruta, sobretudo nas classes ilustradas», isso e 
certamente falso; e verdade que seria mister saber justamente o que se entende por 
isso, e que as pessoas chamadas «ilustradas» podem se-lo de uma maneira 
completamente relativa; nada e mais lamentavel que os resultados de uma instruqao 
pela metade. Ademais, ja dissemos que a adesao mesma de alguns sabios mais ou 
menos «especialistas» nao prova tampouco muito a nossos olhos, porque, nas coisas 
onde lhes falta competencia, podem encontrar-se exatamente sobre o mesmo piano 
que o vulgo; e ainda, esses nao sao mais que casos excepcionais, posto que a grande 
maioria da clientela espfrita e incontestavelmente de um nfvel mental extremamente 
baixo. Certamente, as teorias do espiritismo estao ao alcance de todo mundo, e ha 
quern quer ver neste carater uma marca de superioridade; eis aqui, por exemplo, o que 
lemos em um artigo ao qual fizemos alusao precedentemente: «Ponham ante um 
operario que nao teve a sorte de fazer estudos profundos um capftulo de um tratado 
metaffsico sobre a existencia de Deus, com todo o cortejo das provas ontologicas, 
ffsicas, morais e esteticas 291 . O que se compreendera disso? Nada de nada. Com 
semelhantes resenhas, estara condenado sem remissao a permanecer na ignorancia 
mais completa... Pelo contrario, se lhe faz assistir a uma sessao de espiritismo, 
inclusive se lhe conta, se ler em uma revista o que acontece nela, captara em seguida, 
sem nenhuma dificuldade, sem necessidade de explica^o... Grasas a sua 
simplicidade que lhe permite estender-se por toda parte, o espiritismo colhera 
admiradores numerosos... O bem progredira sempre, se todo mundo compreender a 
veracidade da doutrina espfrita» 292 . A esta «simplicidade» que nos enaltece e que se 
acha admiravel, chamamo-la, por nossa parte, mediocridade e indigencia intelectual; 
quanto ao operario que se julga por bem por em cena, a falta de uma instrugao 
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religiosa elementar cuja possibilidade se guarda prudentemente de considerar, 
pensamos inclusive que «a ignorancia mais completa» Valeria para ele muito mais que 
as ilusoes e as loucuras do espiritismo: que nao sabe nada de uma questao e o que nao 
tem dela mais que ideias falsas sao igualmente ignorantes, mas a situagao do primeiro 
e muito preferivel a do segundo, sem falar sequer dos perigos especiais no caso de 
que se trata. 

Os espfritas, em seu delfrio de proselitismo, emitem as vezes pretensoes 
absolutamente estuporizantes: «A revelagao nova, proclama M. Leon Denis, se 
manifesta por fora e acima das Igrejas. Seu ensino se dirige a todas as ragas da terra. 
Por toda parte, os espfritos proclamam os princfpios sobre os quais se apoiam. Sobre 
todas as regioes do globo passa a grande voz que recorda ao homem o pensamento de 
Deus e da vida futura» 293 . Que os espfritas vao, pois a pregar suas teorias aos 
orientais: verao como serao acolhidos! A verdade e que o espiritismo se dirige 
exclusivamente aos ocidentais modernos, e que nao e mais que entre eles unicamente 
onde pode fazer-se aceitar, porque e um produto de sua mentalidade, e porque as 
tendencias que traduz sao precisamente aquelas pelas quais esta mentalidade se 
diferencia de toda outra: busca do «fenomeno», crenga no progresso, sentimentalismo 
e «moralismo» humanitario, ausencia de toda intelectualidade verdadeira; essa e toda 
a razao de seu exito, e e sua estupidez mesma a que constitui sua maior forga (no 
sentido dessa forga brutal da qual falamos faz um momento) e a que lhe granjeia um 
numero tao grande de adeptos. Alem disso, os apostolos da «revela§ao nova» insistem 
sobre tudo sobre seu carater sentimental, «consolador» e «moralizador»: «Este ensino 
pode dar satisfa?ao a todos, diz M. Leon Denis, tanto aos espfritos mais refinados 
como aos mais modestos, mas se dirige, sobretudo aqueles que sofrem, aqueles que se 
inclinam sob uma pesada tarefa ou penosas provas, a todos aqueles que tem 
necessidade de uma fe viril que lhes sustente em sua marcha, em seus trabalhos, em 
suas dores. Dirige-se a multidao dos humanos. A multidao se tomou incredula e 
desconfiada para todo dogma e toda crenga religiosa, ja que sente que se abusou dela 
durante seculos. Nao obstante, subsistem sempre nela aspiragoes confusas para o 
bem, uma necessidade inata de progresso, de liberdade e de luz, que facilitara a 
eclosao da ideia nova e sua a§ao regeneradora» 294 . Os espfritos supostamente 
«refinados» que podem satisfazer o espiritismo nao sao verdadeiramente muito 
diffceis; mas retenhamos que e, sobretudo a multidao a quern entende dirigir-se, e 
notemos tambem de passagem esta fraseologia pomposa: «progresso, liberdade, luz», 
que e comum a todas as seitas do mesmo genero, e que e de certo modo uma dessas 
«assinaturas» suspeitas das quais falamos. Citamos ainda esta outra passagem do 
mesmo autor: «0 espiritismo nos revela a lei moral, traqa nossa linha de conduta e 
tende a aproximar dos homens pela fratemidade, a solidariedade e a comunidade de 
pareceres. Indica a todos uma meta mais digna e mais elevada que a que se perseguia 
ate entao. Contribui com ele um sentimento novo da prece, uma necessidade de amar, 
de trabalhar para outros, de enriquecer nossa inteligencia e nosso cora 9 ao... Venham 
a lhes saciar a esta fonte celeste, todos vos que sofrem, todos vos que tem sede da 
verdade. Ela fara correr em suas almas uma onda refrescante e regeneradora. 
Vivificados por ela, sustentarao mais alegremente os combates da existencia; saberao 
viver e morrer dignamente» 295 . Nao, nao e da verdade do que tem sede as pessoas a 
quern sao direcionadas chamadas como esta, e sede de «consola?6es»; se acharem 
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que algo e «consolador», ou se lhes persuade disso, apressam-se a acredita-lo assim, e 
sua inteligencia nao tem nisso a menor participagao; o espiritismo explora a 
debilidade humana, aproveita-se de que, em nossa epoca, encontra-se muito 
freqlientemente privada de toda diregao superior, e funda suas conquistas sobre a pior 
de todas as decadencias. Nestas condigoes, nao vemos muito bem o que autoriza aos 
espfritas a declamar, como o fazem de tao boa vontade, contra coisas tais como o 
alcoolismo, por exemplo: ha tambem gente que encontra na embriaguez o alfvio e o 
esquecimento de seus sofrimentos; se os «moralistas», com suas grandes frases ocas 
sobre a «dignidade humana», indignam-se por uma tal comparagao, convocamo-lhes 
a fazer o censo dos casos de loucura devidos ao alcoolismo por uma parte e ao 
espiritismo pela outra; tendo em conta o numero total respectivo dos alcoolicos e dos 
espfritas e estabelecendo a proporgao, nao sabemos muito bem de que lado estara a 
vantagem. 

O carater democratico do espiritismo se afirma por sua propaganda nos meios 
operarios, a quern sua «simplicidade» faz particularmente acessfvel: e af onde seitas 
tais como o «fraternismo» recrutam quase todos seus adeptos, e o caso do antonismo 
e muito destacavel tambem sob este aspecto. E mister acreditar, alem disso, que os 
mineiros da Belgica e do Norte da Franga constituem um terreno mais favoravel que 
nenhum outro; reproduzimos ainda, a este proposito, o relato seguinte que 
encontramos em uma obra do M. Leon Denis: «E um espetaculo reconfortante ver 
todos os domingos afluir a Jumet (Belgica), de todos os pontos da regiao do 
Charleroi, numerosas famflias de mineiros espfritas. Agrupam-se em uma vasta sala 
onde, depois dos preliminares usuais, escutam com recolhimento as instrugoes que 
seus guias invisfveis lhes fazem ouvir pela boca dos mediuns adormecidos. E por um 
deles, simples operario mineiro, pouco letrado, e que se expressa habitualmente em 
dialeto walon, como se manifesta o espfrito do conego Xavier Mouls, sacerdote de 
grande valor e de alta virtude, a quern se deve a vulgarizagao do magnetismo e do 
espiritismo nos «casarios mineiros» da regiao. Mouls, depois de crueis provas e de 
duras perseguigoes, deixou a terra, mas seu espfrito vigia sempre sobre seus queridos 
mineiros. Todos os domingos, toma posse dos orgaos de seu medium favorito e, 
depois de uma citagao dos textos sagrados, com uma eloqiiencia completamente 
sacerdotal, desenvolve ante eles, em puro frances, durante uma hora, o tema 
escolhido, falando com coragao e a inteligencia de seus auditores, lhes exortando ao 
dever, a submissao as leis divinas. A impressao produzida sobre esta brava gente e 
muito grande; e a mesma coisa em todos os meios onde se pratica o espiritismo de 
uma maneira seria pelos humildes deste mundo» 296 . Careceria de interesse prosseguir 
esta citagao, a proposito da qual nao faremos mais que uma simples precisao: sabe-se 
quao violento e o anti-clericalismo dos espfritas; mas basta que um sacerdote esteja 
em rebeliao mais ou menos aberta contra a autoridade eclesiastica para que se 
apressem a celebrar seu «grande valor», sua «alta virtude», e assim sucessivamente. E 
assim como M. Jean Beziat tomou antigamente a defesa do abade Lemire 297 ; e teria 
que fazer curiosas investigates sobre as relates mais que cordiais que todos os 
empreendedores de cismas contemporaneos mantiveram com os «neo-espiritualistas» 
de diversas escolas. 

Por outro lado, os espfritas, como os teosofistas procuram estender sua 
propaganda ate a infancia; sem duvida, como o vimos, muitos dentre eles nao se 
atrevem a admitir as criangas nas sessoes experimentais, mas nem por isso se 
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esforgam menos em lhes inculcar suas teorias, que, em suma, sao o que constitui o 
espiritismo mesmo. Ja assinalamos os «cursos de bondade» institufdos pelos 
«fraternistas»; este tftulo cheira incontestavelmente a humanitarismo protestante 298 ; 
no orgao da mesma seita, lemos ainda o que segue: «Sabemos que a ideia das segoes 
infantis faz caminho, e nao descuidamos a educagao fratemista dos meninos. Educar a 
crianga, como tao freqlientemente se ha dito e escrito, e preparar o fratemismo de 
amanha. A crianga mesma se mostra uma excelente propagandista na escola e em seu 
meio, pode fazer muito por nossa obra. Assim, saibamos lhe dirigir nesta boa via e 
animemos suas boas disposigoes» 299 . Comparemos estas palavras com as que foram 
pronunciadas em outra circunstancia pelo diretor do mesmo periodico, M. Jean 
Beziat: «Nao e intoleravel ver em nossos dias inculcar aos meninos concepgoes 
religiosas, e, sobretudo, o que e muito mais grave, lhes impor o cumprimento de atos 
religiosos antes que tenham inteira consciencia do que fazem, atos que lamentarao 
profundamente mais tarde? » 300 . Assim, e mister nao dar instrugao religiosa aos 
meninos, mas e mister lhes dar uma instrugao espfrita: o espfrito de concorrencia que 
anima a estas seitas pseudo-religiosas nao poderia manifestar-se de uma maneira mais 
evidente. Alem disso, sabemos que ha espfritas que, apesar dos avisos que lhes 
deram, fazem participar aos meninos em suas experiencias, e que, nao contentes com 
isso, chegam inclusive ate desenvolver neles a mediunidade e, sobretudo a 
«videncia»; adivinha-se sem esforgo quais podem ser os efeitos de semelhantes 
praticas. Alem disso, as «escolas de mediuns», inclusive para os adultos, constituem 
um verdadeiro perigo publico; essas instituigoes, que funcionam frequentemente sob 
a cobertura de «sociedades de estudos», nao sao tao estranhas como poderia acreditar- 
se, e, se o espiritismo continua estendendo seus estragos, nos fazem entrever a este 
respeito perspectivas pouco tranqliilizadoras: «Uma organizagao pratica do 
espiritismo, diz M. Leon Denis, suportara no futuro a criagao de asilos especiais, onde 
os mediuns encontrarao reunidos, com os meios materiais de existencia, as satisfagoes 
do espfrito e do coragao, as inspiragoes da arte e da natureza, tudo o que pode 
imprimir a suas faculdades um carater de pureza, de elevagao, fazendo reinar ao redor 
deles uma atmosfera de paz e de confianga » 301 . Sabemos muito bem o que os 
espfritas entendem por «pureza» e por «elevagao», e esses «asilos especiais» correm 
um grande risco de parecer-se com asilos de alienados; infelizmente, seus asilados 
nao estarao neles indefinidamente encerrados, e, cedo ou tarde, ir-se-ao estendendo ao 
exterior com sua loucura eminentemente contagiosa. Tais empresas de transtomo 
coletivo ja se realizaram na America 302 , e existem ha pouco na Alemanha; na Franga, 
nao ha ainda mais que dois ensaios de proporgoes mais modestas, mas isso chegara 
tambem se nao se vigiar ao respeito cuidadosamente. 

Havemos dito que o espiritismo explora todos os sofrimentos e tira proveito deles 
para ganhar adeptos para suas doutrinas; isso e verdade inclusive para o sofrimento 
ffsico, gragas as faganhas dos «curandeiros»: Os «fraternistas», concretamente, 


298 Mencionamos em outra parte (O Teosofismo, P. 230, ed. francesa) as «Ligas de Bondade», que 
sao de inspiragao claramente protestante, e que os teosofistas apoiam calorosamente. 

299 Le Fraterniste, 19 de junho de 1914 (discurso do delegado do grupo de Anzin a Assembleia 
geral dos fraternais, em 21 de maio de 1914). 

300 Le Fraterniste, 27 de tuargo de 1914 (conferencia dada em Sallaumines, el 15 de mar9o de 
1914). 

301 Dans VInvisible, p. 59. 

302 Nao falamos sozinho dos Estados Unidos, mas tambem do Brasil, onde em 1902 se fundou uma 
«escola de mediuns ». 



estimam que «as curas sao um poderoso meio de propaganda» 303 . Ve-se como pode 
produzir-se isso: um doente, que ja nao sabe a quem dirigir-se, vai ao encontro de um 
«curandeiro» espfrita; o estado de espfrito no qual esta entao lhe predispoe 
naturalmente a receber sem resistencia os «ensinos» com os quais nao deixarao de lhe 
gratificar, e que lhe apresentarao, segundo necessidade, como proprios para facilitar 
sua cura. Em efeito, no processo do Bethune, do qual ja falamos, declarou-se isto: 
«Embora facilite grandemente as curas, porque isso lhes faz compreender seu 
mecanismo, os doentes nao estao obrigados a abonar-se ao periodico El 
Fratemista» 30A ', mas, se nao obriga a isso, pode-se ao menos lhes aconselhar que o 
fa§am, e alem do mais a propaganda oral e ainda mais eficaz. Se nao se produzir 
nenhuma melhoria, lhe dira ao doente que volte, e se chegara a lhe persuadir de que, 
se a coisa for assim, e porque nao tern «fe»; possivelmente chegara a «converter-se» 
por simples desejo de curar-se, e chegara a isso mais certamente ainda se sentir o 
menor alfvio que, com razao ou sem ela, parecer-lhe-a que deve ser atribufdo a aqao 
do «curandeiro». Publicando as curas obtidas (e se encontram sempre algumas, 
quanto mais que se e pouco exigente em feitos de controle), atraem-se outros doentes, 
e inclusive, entre as pessoas que tern boa saude, ha as que sao impressionadas por 
semelhantes relatos, e que, por pouca simpatia que tenham ja pelo espiritismo, 
acreditam encontrar nisso uma prova de sua verdade. Isso e o efeito de uma estranha 
confusao: caso um homem que possui faculdades de «curandeiro» tao incontestaveis 
e tao poderosas como se queira, isso nao tern nenhuma relagao com as ideias que 
professa esse homem, e a explicaqao que da ele mesmo de suas proprias faculdades 
pode ser completamente erronea; para que a gente esteja obrigada a insistir sobre 
coisas tao evidentes, e mister a singular mentalidade de nossa epoca, que, levada 
unicamente para o exterior, quereria encontrar nas manifestaqoes sensfveis o criterio 
de toda verdade. 

Mas o que atrai mais gente ao espiritismo, e de uma maneira mais direta, e a dor 
causada pela perda de um familiar ou de um amigo: quantos se deixam seduzir assim 
pela ideia de que poderao comunicar com os desaparecidos? Recordaremos os casos, 
ja citados, de duas individualidades tao diferentes como e possfvel sob toda outra 
relagao, Sir Oliver Lodge e o «Pai Antonio»: foi ter perdido a um filho tanto um 
como outro se tornaram espfritas; apesar das aparencias, a sentimentalidade era, pois 
predominante tanto no sabio como no ignorante, como oena grande maioria dos 
ocidentais atuais. Ademais, a incapacidade de dar-se conta do absurdo da teoria 
espfrita prova suficientemente que a intelectualidade do sabio nao e mais que uma 
pseudo-intelectualidade; desculpamo-nos de voltar tao freqlientemente sobre isto, mas 
esta insistencia e necessaria para reagir contra a superstiqao da ciencia. Agora bem, 
que ninguem venha a nos enaltecer os beneffcios da pretensa comunicagao com os 
mortos: primeiro, negamo-nos a admitir que uma ilusao qualquer seja, em si mesma, 
preferfvel a verdade; depois, se esta ilusao deve ser destrufda, o que e sempre 
possfvel, corre-se o risco de que nao deixe lugar em alguns senao a um verdadeiro 
desespero; enfim, antes de que o espiritismo existisse, as aspiragoes sentimentais 
encontravam com o que satisfazer-se em uma esperanga derivada das concepgoes 
religiosas, e, a este respeito, nao havia nenhuma necessidade de imaginar outra coisa. 
A ideia de entrar em relagao com os defuntos, sobretudo por procedimentos como os 
que empregam os espfritas, nao e de maneira nenhuma natural ao homem; ela nao 
pode vir mais que aqueles que sofrem a influencia do espiritismo, cujos adeptos nao 

303 Le Fraterniste, 22 de maio de 1914. 
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deixam de exercer neste sentido, por escrito e de palavra, a propaganda mais 
indiscreta. O exemplo mais tfpico da engenhosidade especial que desdobram os 
espfritas, e a instituiqao desses escritorios de comunicagao onde cada qual pode 
dirigir-se para obter notfcias dos mortos nos quais se interessa; ja falamos que a dos 
«Vinhadores do Senhor», que foi o ponto de partida do movimento antonista, mas ha 
outra muito mais conhecida, que funcionou em Londres, durante tres anos, sob o 
nome de «Escritorio Julia». O fundador desta ultima foi o jornalista ingles W. T. 
Stead, antigo diretor da Pall Mall Gazette e da Review of Reviews, que devia morrer 
em 1912 no naufragio do Titanic', mas, segundo ele, a ideia desta criaqao vinha de um 
«espfrito» chamado Julia. Eis aqui os relatorios que encontramos em um orgao que se 
pretende «psfquico», mas que e, sobretudo espfrita no fundo: «Julia era o nome de 
Miss Julia A. Ames; ela tinha feito parte da redaqao da Union Signal de Chicago, 
orgao da Women’s Christian Temperance Union, Sociedade de tempera crista (quer 
dizer, protestante) e feminina. Nascida em Illinois em 1861, era de pura cepa anglo- 
americana. Em 1890, no curso de uma viagem na Europa, foi conhecer M. Stead; e se 
tornaram excelentes amigos. No outono do ano seguinte, retornou a America, caiu 
doente em Boston e morreu no hospital desta cidade. Como muitas outras almas 
piedosas, Miss Ames tinha feito um pacto com sua melhor amiga, que foi para ela 
uma irma durante anos. Foi convencionado que voltaria do alem e se faria ver para 
dar uma prova da sobrevivencia da alma depois da morte, e da possibilidade para os 
defuntos de comunicar com os sobreviventes. Muitos tern feito este compromisso, 
muito poucos o mantiveram; Miss Ames, em opiniao do M. Stead, foi uma destas 
ultimas 305 . Foi pouco tempo depois da morte de Miss Ames quando a personalidade 
de “Julia” propos abrir um Escritorio de comunicagao entre este mundo onde estamos 
e o outro... Durante doze anos ou mais, M. Stead se encontrou completamente 
incapaz de por em execuqao esta sugestao » 306 . Parece que sao, sobretudo as 
«mensagens» de seu filho morto os que lhe determinaram a abrir finalmente o 
«Escritorio Julia», em abril de 1909, com a ajuda de algumas pessoas entre as quais 
citaremos somente ao teosofista Robert King, que esta hoje em dia a cabeqa do ramo 
escoces da «Igreja velha cat61ica» 307 . Tomamos a outro orgao espfrita estes poucos 
detalhes, que mostram o carater puramente protestante do cerimonial de que estavam 
rodeadas as sessoes: «Segundo as disposiqoes que Julia mesma tinha feito, cada um 
tomava por turno o “servhjo”, que consistia primeiramente de preces, seguidas da 
leitura do processo verbal da vigflia, depois pelas petiqoes dirigidas ao Escritorio, que 
aflufam de todos os pontos do globo. Depois de uma semana ou duas de 
funcionamento, Julia pediu que a prece, no comedo das sessoes, fosse seguida por 
uma curta leitura bfblica. M. Stead lia alguns paragrafos do Antigo ou do Novo 
Testamento. Outros se inspiravam das comunicaqoes do Julia ou de Stainton 
Moses 308 , outros ainda de Fenelon ou de outros autores... As sessoes da manha 
estavam reservadas exclusivamente ao pequeno cfrculo que formava o Escritorio. Os 
estranhos nao eram admitidos nelas, exceto em casos muito raros. A meta era formar 
um cenaculo que, assim como o explicava Julia, ao estar composto por um grupo de 
pessoas simpatizantes umas com as outras, escolhidas por ela mesma, devia produzir 


305 Recordamos a este proposito a promessa analoga feita por William James; quanto a Stead 
mesmo, logo que morreu e diversos mediuns come?aram a receber suas «comunica5oes» (Le Monde 
Psychique, junho de 1912). 

306 Le Monde Psychique, fevereiro de 1912. 

307 Ver El Teosofismo, pp. 237-238, ed. francesa. 

308 Ja falamos em outra parte do Rev. Stainton Moses, conhecido tambem sob o pseudonimo do M. 
A. Oxon, e de suas relagoes com os fundadores da Sociedade Teosofica. 



um foco cuja forga psfquica iria sempre aumentando. Devia, dizia ela, formar um 
calice ou uma taga de inspiragao (sic), uma pura luz, vibrante entre os sete raios 
(fazendo alusao as sete pessoas que lhe compunham) que formavam as reunioes 
rmsticas» 309 . E eis aqui ainda outra coisa que e muito significativa quanto ao carater 
pseudo-religioso destas manifestagoes: «Em suas cartas, Julia recomenda o uso do 
Rosario, mas do Rosario modernizado. Eis aqui como o entende ela. Notem os nomes 
de todos aqueles, mortos ou vivos, com os quais estivestes em relagao. Cada um 
destes nomes representa um grao do Rosario. Percorram-no todos os dias, enviando a 
cada um dos nomes um pensamento afetuoso. Esta irradiagao estenderia uma corrente 
consideravel de simpatia e de amor, que e como a essencia divina da humanidade, 
como as pulsagoes da vida, e um pensamento de amor e como um anjo de Deus 
dedicando as almas uma bengao» 310 . Retomamos agora a conti nuagao de nossa 
primeira citagao: «M. Stead declara que Julia mesma empreendeu dirigir as operates 
do dia a dia: e ela quern tera a invisivel diregao do Escritorio... Quern quer que tenha 
perdido um amigo, um familiar amado, podera recorrer ao Escritorio, que lhe fara 
saber em que condigoes unicamente podera faze-la tentativa de comuni cagao. Em 
caso de adesao, devera obter o consentimento da diregao (Julia). Este consentimento 
sera negado a todos aqueles que nao venham para ouvir os seres amados e perdidos. 
Sobre este ponto, Julia se explica muito positivamente... O Escritorio de Julia, como 
ela mesma jamais deixa de repeti-lo, deve ater-se a seu objeto proprio, que e por em 
comunicagao a pessoas queridas depois de que foram separadas pela mudanga 
chamada morte». E se reproduzem as explicates dadas por Julia sobre a meta de sua 
fundagao: «0 objeto do Escritorio, diz ela, e vir em ajuda daqueles que querem 
encontrar-se depois da mudanga que se chama a morte. E uma sorte de escritorio 
postal de cartas de sofrimento, onde se selecionam, com um novo exame, as 
correspondencias, para fazer sua redistribuigao. Ali onde nao ha mensagens de 
amizade, nem de desejo, por uma ou outra parte, para manter uma correspondence, 
nao ha lugar a dirigir-se ao Escritorio. O empregado encarregado do trabalho pode 
comparar-se a um bravo sargento de cidade que poe tudo em agao para recuperar a 
um menino perdido na multidao e devolve a sua mae em pranto. Uma vez que os 
reuniu, sua tarefa terminou. Estar-se-a, e verdade, constantemente tentado a ir mais 
longe e fazer do Escritorio um centro de exploragao do alem. Mas ceder a esta 
ten tag ao nao poderia ser senao prematuro. Nao e que eu tenha alguma objegao que 
opor a esta exploragao. E uma consequencia completamente natural, necessaria e das 
mais importantes, de seu trabalho. Mas o Escritorio, meu Escritorio, nao deve 
encarregar-se disso. Deve limitar-se a seu primeiro dever, que e estender a ponte, 
renovar os lagos quebrados, restabelecer a comunicagao entre aqueles que estao 
privados dela» 311 . Trata-se em efeito de espiritismo exclusivamente sentimental e 
«pietista»; mas e tao facil como isso estabelecer claramente uma linha de demarcagao 
entre este espiritismo e o espiritismo com pretensoes «cientfficas», ou, como dizem 
alguns, entre o «espiritismo-religiao» e o «espiritismo-ciencia», e nao e o segundo 
frequentemente uma simples mascara do primeiro? Em comegos de 1912, o «Instituto 
de investigagoes psfquicas» dirigido por MM. Lefranc e Lancelin, e cujo orgao nos 
proporcionou a maior parte das indicagoes precedentes, quis constituir em Paris um 
«Escritorio Julia» (isso se tornou pois uma denominagao generica), mas organizada 
sobre bases mais «cientfficas» que a de Londres; a este efeito, fez-se «uma eleigao 
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definitiva de procedimentos de identificagao espfrita», entre os quais figurava, em 
primeiro lugar, «a antropometria digital da materializagao parcial do falecido», e 
inclusive se chegou a dar um modelo de «ficha sinaletica», com quadros reservados 
as fotografias e aos traqos dos «espfritos» 312 : nao sao pois os espfritas que querem 
julgar a sabios ao menos tao ridfculos como os outros? Ao mesmo tempo, abria-se 
«uma escola de mediuns que tinha por encargo: 1° instruir e dirigir na pratica aos 
mediuns dos dois sexos; 2° desenvolver as faculdades especiais dos sujeitos melhor 
dotados na meta de ajudar nas investiga 9 oes de identifica 9 oes espiritas do “Escritorio 
Julia” de Paris»; e se adicionava: «Cada sujeito recebera as instru 9 oes teoricas e 
praticas necessarias ao desenvolvimento de sua mediunidade particular. Os sujeitos 
serao reunidos duas vezes por semana a horas determinadas, para seu 
desenvolvimento. Estes cursos sao gratuitos» 313 . Tratava-se verdadeiramente de uma 
dessas empresas de transtorno coletivo de que falamos mais atras; nao acreditamos 
que tenha tido muito exito, mas e mister dizer que o espiritismo, na Fran 9 a, nao tinha 
entao a importancia que tomou nestes ultimos anos 314 . 

Estes ultimos feitos fazem chamada a alguns comentarios: nao ha na realidade 
dois espiritismos, nao ha mais que um; mas este espiritismo tern dois aspectos, um 
pseudo-religioso e o outro pseudo-cientffico, e, segundo o temperamento das pessoas 
as quais se dirija, poder-se-a insistir com preferencia sobre um ou sobre o outro. Nos 
pafses anglo-saxoes, o lado pseudo-religioso parece estar mais desenvolvido que por 
qualquer outra parte; nos pafses latinos, parece as vezes que o lado pseudo-cientffico 
triunfa mais; ademais, isso nao e verdade mais que de uma maneira geral, e a 
habilidade dos espfritas consiste sobretudo em adaptar sua propaganda aos diversos 
meios aos quais querem chegar; desta maneira, cada qual encontra no que empregar- 
se segundo suas preferences pessoais, e as divergences sao muito mais aparentes que 
reais; tudo se reduz, em suma, a uma questao de oportunidade. E assim como, em 
ocasioes, alguns espfritas podem disfar 9 ar-se de psiquistas, e nao pensamos que seja 
mister ver outra coisa nesse «Instituto de investiga 9 oes psfquicas» cujas atua 9 oes ja 
rastreamos; o que vem bem para animar esta tatica, e que os sabios que chegaram ao 
espiritismo come 9 aram pelo psiquismo; este ultimo e pois suscetfvel de constituir um 
meio de propaganda que e util explorar. Nao se trata, por nossa parte, de simples 
hipoteses: como prova em seu apoio, temos os conselhos dirigidos aos espfritas por 
M. Albert Jounet; este e um ocultista, mas de um «ecletismo» inverossfmil, que criou, 
em 1900, uma «Alian 9 a Espiritualista» em que sonhava unir todas as escolas «neo- 
espiritualistas» sem exce 9 ao 315 . Nesse mesmo ano de 1910, M. Jounet assistiu ao 
Congresso espfrita internacional de Bruxelas, e pronunciou ali um discurso de que 
extrafmos o que segue: «Devido a falta de organiza 9 ao, o espiritismo nao tern, sobre o 
mundo, a influencia que merece... Esbocemos essa organiza 9 ao que lhe falta. Ela 
deve ser doutrinal e social. E mister que as verdades espfritas se agrupem e se 
apresentem para se tomar mais plausfveis para o pensamento. E e mister que os 
espfritas mesmos se agrupem e se apresentem para se tornarem mais invencfveis na 
humanidade... Para os espiritas, e amargo, humilhante, confesso-o, o fato de ver que 
quando tiraram o chapeu e propagaram verdades pelo espiritismo, nao foram bem 
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recebidas pelos meios oficiais e pelo publico burgues a nao ser depois de passadas 
pelo psiquismo. Nao obstante, se os espfritas aceitavam esta humilhagao, ela lhes 
assegurava sua exaltagao. Este atraso aparente desencadearia o triunfo. Mas entao, 
indignam-lhes, e mister trocar de nome, deixar de ser espfritas, nos disfargar de 
psiquistas, abandonar a nossos mestres, aqueles que, na origem do movimento, 
tenham sofrido e descoberto? Nao e isso o que lhes aconselho. A humildade nao e 
lassidao. Nao lhes convido a trocar de nome. Eu nao lhes digo: “Abandonem o 
espiritismo pelo psiquismo”. Nao se trata de uma substituigao, mas sim de uma ordem 
de apresentagao. Eu lhes digo: “Apresentem o psiquismo antes que o espiritismo”. 
Suportastes o mais duro da campanha e da luta. Agora j a nao resta mais que terminar 
a conquista. Eu lhes aconselho enviar como vanguarda, para termina-la mais 
rapidamente, a alguns habitantes do pafs ligados a vos, mas que falam a lingua do 
pafs. A manobra e muito simples e capital. Na propaganda e na polemica, nas 
discussoes com os incredulos e os adversarios, em lugar de declarar que, a muito 
tempo, os espfritas ensinam tal verdade e que hoje finalmente alguns sabios psiquistas 
a confirmam, declarem que alguns sabios psiquistas provam tal verdade e, somente 
depois, mostrem que, a muito tempo, os espfritas a tern descoberto e que a ensinam. 
Portanto, a formula dominante da organizagao doutrinal e: primeiro o psiquismo, e, 
depois, o espiritismo». Depois de ter entrado no detalhe da «ordem de apresentagao» 
que propunha para as diferentes classes de fenomenos, o orador continuou nestes 
termos: «Tal organizagao seria capaz de conferir a sobrevivencia experimental (sic) 
toda a intensidade de invasao que uma certeza tao apaixonante, e de tao formidaveis 
consequencias, deveria ter. Classificadas e ofertadas deste modo, as verdades espfritas 
se farao luz atraves das espessuras dos preconceitos, a resistencia das velhas 
mentalidades. Sera uma transformagao colossal do pensamento humano. As maiores 
agitagoes da historia, povos engolidos por outros povos, migragao de ragas, advento 
das religioes, titanico transbordamento das liberdades, parecerao pouca coisa junto a 
esta tomada de posse dos homens pela alma (sic). A organizagao doutrinal se 
adicionara a organizagao social. Ja que, tanto como as verdades espfritas, e urgente 
classificar e agrupar aos espfritas mesmos. Af ainda, eu faria intervir a formula: 
primeiro psiquismo, espiritismo depois. Elaborem uma Federagao espfrita universal. 
Eu aprovo inteiramente esta obra. Mas desejaria que a Federagao espfrita tivesse uma 
segao psiquista onde se poderia entrar primeiro. Ela serviria de antecamara. Nao lhes 
equivoquem sobre meu projeto. O tftulo da sociedade mesma nao mudaria. Seguiria 
sendo Federagao espfrita. Mas haveria uma segao psiquista, de uma vez anexa e 
preliminar. Eu estimo que no domfnio social, nao menos que no doutrinal, esta 
disposigao contribuiria a vitoria. Um acerto analogo se repetiria nas Sociedades 
nacionais, membros da Federagao espfrita universal^ 16 . Compreender-se-a toda a 
importancia deste texto, que e o unico, em nosso conhecimento, onde se tenha 
atrevido a preconizar tao abertamente semelhante «manobra» (a palavra e do M. 
Jounet mesmo); trata-se de uma tatica que e indispensavel denunciar, ja que esta 
longe de ser inofensiva, e pode permitir aos espfritas anexar-se, sem que se deem 
conta disso, a todos aqueles a quern o atrativo dos fenomenos lhes aproxima, e a 
quern nao obstante lhes repugnaria chamarem-se espfritas: sem lhes fazer nenhuma 
concessao real, se fara sem lhes espantar, e, continuando, se fara o esforgo de ganha- 
los insensivelmente a «causa», como se diz nesses meios. O que constitui, sobretudo 
o perigo de uma tentativa deste genero, e a forga do espfrito «cientificista» em nossa 
epoca: e a este espfrito ao que se entende que se faz chamada; neste mesmo discurso, 
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que foi calorosamente aplaudido por todos os membros do Congresso, M. Jounet 
disse tambem: «A proclamagao da imortalidade, nestas condiqoes (quer dizer, como 
consequencia dos trabalhos dos psiquistas), e um fato revolucionario, um desses 
golpes poderosos que obrigam a mudar de caminho ao genero humano. Por que? 
Porque aqui a imortalidade da alma nao se estabelece pela fe ou o raciocmio abstrato, 
mas sim pela experiencia e a observaqao, quer dizer, pela ciencia. E nao a ciencia 
dirigida por espiritas, mas sim por sabios de profissao... Podemos gritar aos 
incredulos: “Nao querem fe, nao querem fdosofia abstrata. Eis aqui experiencia e 
observa 9 ao rigorosas, eis aqui ciencia”. E podemos lhes gritar tambem: “Nao querem 
espiritas. Eis aqui sabios”. Os incredulos estarao bem impedidos de responder. A obra 
de Myers e de sua escola (a «Sociedade das investigates psiquicas» de Londres), e a 
imortalidade entrando no coraqao do mais modemo que existe no mundo modemo, do 
mais positivo do positivo. E a alma ancorada no metodo da ciencia oficial e no sabio 
de profissao. E o espiritismo vencedor e senhor, inclusive fora do espiritismo. 
Reconhegam que nao e uma ma tatica apresentar primeiro o psiquismo». Vimos o que 
era mister pensar de uma pretensa demonstrate experimental da imortalidade, mas 
os incredulos dos que fala M. Jounet nao sao muito dificeis de convencer; basta 
invocar a «ciencia» e a «experiencia» para que estejam «bem impedidos de 
responder»! O espiritismo colhendo os ffutos do positivismo, eis aqui uma coisa que 
Augusto Comte certamente nao tinha previsto; e, entretanto, depois de tudo, ve-se 
bastante bem aos «curandeiros» e demais mediuns que formam o sacerdocio da 
«religiao da Humanidade»... Repetiremos aqui uma vez mais o que ja dissemos: o 
psiquismo, se fosse bem compreendido, deveria ser totalmente independente do 
espiritismo; mas os espiritas tiram partido das tendencias que alguns psiquistas tern 
em comum com eles, e tambem das confusoes que tern curso no grande publico. 
Desejamos que os psiquistas serios compreendam finalmente todo o dano que lhes 
fazem tais aproximaqoes, e que encontrem o meio de reagir eficazmente; para isso, 
nao lhes basta protestar que nao sao espiritas, e mister que se deem conta do absurdo 
do espiritismo, e que se atrevam a dize-lo. Que nao nos va objetar que convem 
guardar a este respeito uma imparcialidade que se pretende cientifica: vacilar em 
rechaqar uma hipotese quando se tern a certeza de que e falsa, e uma atitude que nao 
tern nada de cientifica no verdadeiro sentido desta palavra; e ocorre aos sabios, em 
muitas outras circunstancias, que descartam ou que negam teorias que, entretanto, sao 
ao menos possiveis, enquanto que essa nao o e. Se os psiquistas nao o 
compreenderem, tanto pior para eles; a neutralidade, frente a alguns enganos, esta 
muito perto da cumplicidade; e, se entendem se solidarizar mais minimo com os 
espiritas, seria mais leal que o reconhecessem, aportando inclusive todas as reservas 
que lhes agrade; ao menos se saberia do que se esta tratando. De todas as maneiras, 
no que nos concerne, tirariamos de bastante boa vontade nosso partido, por um 
descredito que abranja a todas as investigates psiquicas, ja que sua vulgarizaqao e 
provavelmente mais perigosa que util; nao obstante, se houver quern quer as retomar 
sobre bases mais solidas, que se guardem cuidadosamente de toda intrusao espirita ou 
ocultista, que desconfiem de seus sujeitos sob todos os aspectos, e que encontrem 
metodos de experimentagao mais adequados que os dos medicos e dos fisicos; mas 
aqueles que possuem as qualificaqoes requeridas para saber verdadeiramente o que 
fazem em um tal dominio nao sao muito numerosos, e, em geral, os fenomenos nao 
lhes interessam a nao ser mediocremente. 

E quando invocam argumentos sentimentais que os espiritas, em sua propaganda, 
mostram melhor suas tendencias essenciais; mas, como pretendem apoiar suas teorias 



sobre os fenomenos, os dois aspectos que assinalamos, longe de opor-se, sao em 
realidade complementares. Ademais, a busca dos fenomenos e o sentimentalismo se 
combinam muito bem, e isso nao tem nada de estranho, ja que a ordem sensfvel e a 
ordem sentimental estao muito perto uma da outra; no ocidente moderno, unem-se 
estreitamente para asfixiar toda intelectualidade. Um dos temas preferidos pela 
propaganda propriamente sentimental, e a concepqao reencarnacionista; aqueles que 
fazem valer que esta concepgao ajuda a algumas pessoas a suportar com resignaqao 
uma situaqao penosa, poderiamos responder repetindo quase tudo o que dissemos ha 
um momento sobre os pretensos beneffcios de uma comunica§ao com os 
«desaparecidos», e lhes remetemos ao capftulo onde contamos algumas das 
extravagancias as quais dao lugar esta ideia, que aterroriza mais pessoas do que 
consola. Em todo caso, somente o fato de que se insista, sobretudo em inculcar estas 
teorias aos que sofrem» prova bem que se trata de uma verdadeira exploraqao da 
debilidade humana: parece que se conta com um estado de depressao mental ou ffsica 
para as fazer aceitar, mas como, certamente, nao diz nada de bom em seu favor. 
Atualmente, a teoria da reencarna§ao e a que parece que quer se estender mais entre a 
multidao, e, para chegar a isso, todos os meios sao bons; recorreu-se aos artiffcios da 
literatura, e esta ideia se desdobra hoje em dia nas produces de alguns novelistas. O 
resultado, e que muitas das pessoas que se acreditam muito afastadas do espiritismo e 
do «neo-espiritualismo» estao nao obstante polufdos pelos absurdos que emanam 
desses meios; esta propaganda indireta e possivelmente a mais nociva de todas, 
porque e a que assegura a maior difusao as teorias em questao, ao as apresentar sob 
uma forma agradavel e sedutora, e porque nao desperta apenas a desconfianga do 
grande publico, que nao vai ao fundo das coisas e que nao suspeita que, detras do que 
ve, ha todo um «mundo subterraneo» cujas ramificaqoes se estendem por toda parte 
enredando-se de mil maneiras diversas. 

Tudo isso pode ajudar a compreender que o numero dos adeptos do espiritismo va 
aumentado de uma maneira que espanta verdadeiramente; e ainda seria mister 
adicionar, a seus adeptos propriamente ditos, todos os que sofrem sua influencia ou 
sua sugestao mais ou menos indireta, e todos os que se encaminham a isso por graus 
insensfveis, seja que tenham comegado pelo psiquismo ou de outra maneira. Seria 
muito diffcil estabelecer uma estatfstica, inclusive somente para os espfritas 
confessos; a multiplicidade dos grupos, sem falar dos isolados, e o principal obstaculo 
que se opoe a uma avaliaqao um pouco precisa. Em 1886, o Dr. Gibierja escrevia que 
nao acreditava exagerar dizendo que em Paris os espfritas eram perto de cem mil» 317 ; 
na mesma data, M me Blavatsky avaliava em vinte milhoes o numero dos espfritas 
estendidos no mundo inteiro 318 , e os Estados Unidos deviam contar eles sozinhos 
mais da metade deste numero, ja que Russell Wallace falou de onze milhoes para 
aquele pafs. Estas cifras deveriam considerar-se hoje enormemente aumentadas; a 
Franqa, onde o espiritismo tinha muito menos extensao que na America e na 
Inglaterra, e possivelmente o pafs onde ganhou mais terreno nestes ultimos anos, 
gragas ao estado de perturba§ao e de desequilfbrio geral que foi causado pela guerra; 
alem disso, parece que se possa dizer outro tanto no que concerne a Alemanha. O 
perigo se torna cada dia mais ameagador; para lhe desconhecer, e mister estar 
completamente cego e ignorar tudo do ambiente mental de nossa epoca, ou estarem as 
pessoas mesmo sugestionadas, e tao mais irremediavelmente quanto mais longe se 
esteja de suspeita-lo. Para remediar um tal estado de coisas, nao acreditamos apenas 
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na eficacia de uma intervengao dos poderes publicos, admitindo que queiram 
imiscuir-se nisso, o que muitas das cumplicidades e das afinidades ocultas fazem 
aparecer como muito duvidoso; tal intervengao nao poderia alcangar mais que a 
algumas manifestagoes exteriores, e careceria de agao sobre o estado de espfrito que e 
sua verdadeira causa; corresponde mais a cada um reagir por si mesmo e na medida 
de seus meios, desde que tenha compreendido a necessidade disso. 



CAPfTULO XIV 


OS PERIGOS DO ESPIRITISMO 


Ja assinalamos suficientemente, a medida que nos apresentava a ocasiao, os 
multiplos perigos do espiritismo, e poderiamos nos dispensar de voltar a isso 
especialmente, se nao tivessemos que registrar alguns testemunhos e algumas 
confissoes. E, primeiro, notamos que ha perigos inclusive puramente ffsicos, que, se 
nao sao os mais graves nem os mais habituais, nao obstante nao sao sempre 
desdenhaveis; daremos como prova disso este fato que foi contado pelo Dr. Gibier: 
«Tres gentlemen, com o proposito de assegurar-se de se algumas alegagoes espfritas 
eram exatas, encerraram-se uma tarde sem luz na habitagao de uma casa desabitada, 
nao sem haver-se comprometido por um juramento solene a ser absolutamente serios 
e de boa fe. A habitagao estava completamente vazia e intencionalmente, nao tinham 
introduzido nela mais que tres cadeiras e uma mesa ao redor da qual tomaram lugar 
sentando-se. Conveio-se que logo que acontecesse algo insolito, o primeiro daria a luz 
com uma vela da que cada um se havia provido. Estavam imoveis e silenciosos ja ha 
algum tempo, atentos aos menores rufdos, aos mais ligeiros estremecimentos da mesa 
sobre a qual tinham posto suas maos entrelagadas. Nenhum som se fazia ouvir; a 
escuridao era profunda, e possivelmente os tres evocadores improvisados ja estavam 
para se cansar e perder a paciencia, quando repentinamente um grito estridente e 
esmigalhado estalou no meio do silencio da noite. Imediatamente se produziu um 
rufdo espantoso e uma chuva de granizo de projeteis ficou a chover sobre a mesa, o 
velador e os operadores. Cheio de terror, um dos assistentes acendeu uma vela assim 
como estava convencionado, e quando a luz dissipou as trevas, unicamente dois deles 
se encontravam presentes e se deram conta com espanto de que faltava seu 
companheiro; sua cadeira estava voltada para uma extremidade da habitagao. Passado 
o primeiro momento de confusao, encontraram-lhe debaixo da mesa, inanimado e a 
cabega assim como a cara coberta de sangue. O que tinha ocorrido? Constatou-se que 
a coberta de marmore da chamine tinha sido desencaixada primeiro e que tinha sido 
projetada depois sobre a cabega do desventurado homem e quebrada em mil pedagos. 
A vftima deste acidente permaneceu perto de dez dias sem conhecimento, entre a vida 
e a morte, e nao se repos a nao ser lentamente da terrlvel comogao cerebral que tinha 
recebido» 319 . Papus, que reproduz este relato, reconhece que «a pratica esprrita 
conduz aos mediuns a neurastenia passando pela histeria», que «essas experiencias 
sao tao mais perigosas quanto mais inconsciente e desarmado se esta», e que «nada 
impede as obsessoes, as anemias nervosas e os acidentes mais graves ainda»; e 
adiciona: «Pessoalmente, possulmos uma serie de cartas muito instrutivas, emanadas 
de desventurados mediuns que se entregaram com toda sua forga a experimentagao e 
que hoje em dia estao obcecados perigosamente pelos seres que se apresentaram a 
eles sob falsos nomes e monopolizando as personalidades de familiares falecidos» 320 . 
Eliphas Levi ja tinha assinalado estes perigos e prevenido que aqueles que se 
entregam a estes estudos, inclusive por simples curiosidade, expoem-se a loucura ou a 
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morte 321 ; e um ocultista da escola papusiana, Marius Decrespe, tem escrito 
igualmente: «0 perigo e certo; varios se tornaram loucos, em homveis condicoes, por 
ter querido levar muito longe suas experiences... Nao e somente seu bom senso que 
corre risco, e sua razao toda inteira, sua saude, sua vida, e as vezes inclusive sua 
honra... A ladeira e escorregadia: de um fenomeno se passa a outro e, logo, ja nao se 
e capaz de deter-se. Nao e, pois sem motivo que, antigamente, a Igreja proibia todas 
estas diabruras» 322 . Do mesmo modo, o espirita Barthe ha dito: «Nao esquegamos que 
por estas comunicagoes nos pomos sob a influencia direta de seres desconhecidos 
entre os quais os ha tao ardilosos, tao perversos, que nao se poderia desconfiar muito 
deles... Temos varios exemplos de graves enfermidades, de transtornos do cerebro, 
de mortes subitas causadas por revel agoes mentirosas que nao se tornaram 
verdadeiras senao pela debilidade e a credulidade daqueles aos quais lhes faziam» 323 . 

A proposito desta ultima citagao, devemos atrair a atengao sobre o perigo especial 
das predigoes contidas em algumas «comunicagoes», e que atuam como uma 
verdadeira sugestao sobre aqueles que sao seu objeto; alem disso, este perigo existe 
tambem para aqueles que, fora do espiritismo, recorreram as «artes adivinhatorias»; 
mas estas praticas, por pouco recomendaveis que sejam, nao podem ser exercidas de 
uma maneira tao constante como as dos espiritas, e assim correm menos risco de 
voltar para a ideia fixa e a obsessao. Ha desventurados, mais numerosos do que se 
poderia acreditar, que nao empreenderiam nada sem ter consultado sua mesa, e isso 
inclusive para as coisas mais insignificantes, para saber que cavalo ganhara nas 
corridas, que numero saira na loteria, e assim sucessivamente 324 . Se as predigoes nao 
se realizarem, o «espfrito» encontra sempre alguma desculpa: as coisas deviam 
acontecer como ele o havia dito, mas sobreveio tal ou qual circunstancia que era 
impossrvel de prever, e que mudou tudo; a confianga das pobres pessoas nisso nao se 
quebra em modo algum, e recomegam ate que se encontram finalmente arruinados, 
reduzidos a miseria, ou levados a transagoes desonestas que o «espfrito» nao deixa de 
lhes sugerir; e tudo isso desemboca ordinariamente na loucura completa ou no 
suicfdio. As vezes, tambem ocorre que as coisas se complicam de uma maneira 
diferente, e que as vftimas, em lugar de consultar elas mesmas ao pretenso «espfrito» 
pelo que se deixam dirigir cegamente, dirigem-se a um medium que estara fortemente 
tentado a explorar sua credulidade; Dunglas Home mesmo narra um destacavel 
exemplo disso, que passou em Genebra, e conta a conversagao que teve, em cinco de 
outubro de 1876, com uma pobre mulher cujo marido tinha se tornado louco em 
conseqiiencia destes acontecimentos: «Foi em 1853, diz ela, quando uma notfcia 
bastante singular veio a nos distrair de nossas ocupagoes ordinarias. Tratava-se de 
algumas jovens que, em casa de um amigo comum, tinham desenvolvido a faculdade 
estranha de mediuns escritores. O pai tambem, dizia-se, tinha o dom de ficar em 
relagao com os espiritos, por meio de uma mesa... Eu fui a uma sessao, e, como tudo 
o que se fazia ali me pareceu de boa lei, comprometi o meu marido a vir comigo... 
portanto, fomos a casa do medium, que nos disse que o espfrito de Deus falava por 
sua mesa... A mesa acabou por nos dar a entender que devfamos sem mais demorar 
instalar em nossa casa ao medium e a sua famflia, e compartilhar com eles a fortuna 
que tinha agradado a Deus nos dar. As comunicagoes feitas pela mesa eram tidas 
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como vindo diretamente de Nosso Salvador Jesus Cristo. Eu disse a meu marido: “e 
melhor lhes darmos uma soma de dinheiro; seus gostos e os nossos sao diferentes, e 
eu nao poderia viver feliz com eles”. Meu marido entao me respondeu, dizendo: “A 
vida daquele que adoramos foi uma vida de abnegagao, e devemos procurar lhe imitar 
em todas as coisas. Afaste seus preconceitos, e este sacriffcio provara ao Mestre a boa 
vontade que tern de lhe servir”. Eu consenti, e uma famllia de sete pessoas se 
adicionou a nossa casa. Logo cometjou para nos uma vida de gastos e de 
prodigalidades. Atirava-se o dinheiro pelas janelas. A mesa nos mandou 
expressamente comprar outro carro, quatro cavalos mais, depois um barco a vapor. 
Tmhamos nove domesticas. Vieram pintores a decorar a casa de cima a baixo. 
Trocaram-se varias vezes os moveis por um mobiliario cada vez mais suntuoso. Isso 
com o proposito de receber o mais dignamente possivel Aquele que vinha a nos ver, e 
de atrair a atengao das pessoas de fora. Tudo o que nos pedia, fazfamo-lo. Era 
custoso, tmhamos mesa aberta. Pouco a pouco, pessoas convencidas chegaram em 
grande numero, jovens dos dois sexos a maior parte, aos quais a mesa prescrevia o 
matrimonio, que se fazia entao a nossos gastos, e se o casal devia ter meninos, nos 
confiavam para ensina-los. Tivemos ate onze meninos na casa. O medium se casou 
por sua vez, e os membros de sua famflia se acrescentaram, de sorte que nao 
demoramos para contar trinta pessoas a mesa. Isso durou tres ou quatro anos. 
Estavamos ja quase no limite de nossos recursos. Entao a mesa nos disse para ir a 
Paris, e que o Senhor tomaria cuidado de nos. Partimos. Logo que chegou a grande 
capital, meu marido recebeu a ordem de especular na bolsa. Perdeu ali o pouco que 
ficava. Desta vez era a miseria, a miseria negra, mas nos sempre tmhamos a fe. 
Vivemos nao sei como. Muitos dias me vi sem outro alimento que um pedago de pao 
e um copo de agua. Esquecia dizer que em Genebra nos tinha prescrito administrar o 
sagrado Sacramento aos fieis. Agora bem, as vezes havia ate quatrocentos 
comungantes. Um monge do Argovie deixou seu convento, onde era superior, e 
abjurou o catolicismo para juntar-se a nos. Assim, nos nao estavamos sozinhos em 
nossa cegueira. Finalmente, pudemos abandonar Paris e voltar de novo para Genebra. 
Foi entao quando nos demos conta de toda a extensao de nossa desdita. Aqueles com 
quern tinha compartilhado nossa fortuna foram os primeiros em nos dar as costas». E 
Home adiciona a maneira de comentario: «Eis aqui, pois um homem que, ante uma 
mesa, solta uma serie de blasfemias na chamada lenta e diffcil ao alfabeto, e e 
suficiente para jogar uma famflia piedosa e honesta em um delirio de extravagancia 
do qual nao volta a nao ser quando esta arruinada. E inclusive quando estao 
arruinados, estas pobres pessoas nem por isso permanecem menos cegas. Quanto ao 
que causou sua rurna, nao e o unico que eu tenha encontrado. Estes seres estranhos, 
metade trapaceiros metade convencidos, que se encontram em todas as epocas, ao 
iludir a outros homens, acabam por tomar a serio seu papel fingido e se tomam mais 
fanaticos que as pessoas de quern abusa» 325 . 

Dir-se-a sem duvida que semelhantes desventuras nao podem ocorrer mais que a 
esprritas debeis, e que aqueles a quern o espiritismo transtorna deviam estar ja 
predispostos a isso; isso pode ser verdade ate um certo ponto, mas, em conditjoes 
mais normais, essas predisposigoes poderiam nao desenvolver-se jamais; as pessoas 
que se tornam loucas em consequencia de um acidente qualquer tinham tambem tais 
predisposigoes, e nao obstante, se esse acidente nao tivesse sobrevindo, nao teriam 
perdido a razao; nao e pois uma desculpa valida. Alem disso, as pessoas que estao 
suficientemente bem equilibrados para estar seguras de nao ter nada que temer em 
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nenhuma circunstancia nao sao possivelmente muito numerosas; dirfamos inclusive 
de boa vontade que ninguem pode ter uma tal seguranqa, a menos de estar garantido 
contra alguns perigos por um conhecimento doutrinal que faqa impossfvel toda ilusao 
e toda vertigem mental; e este nao e o caso dos experimentadores, onde, 
ordinariamente, nao se encontra um tal conhecimento. falamos que os sabios a quern 
as experiencias psfquicas conduziram a aceitar mais ou menos completamente as 
teorias espfritas, o que, a nossos olhos, e ja neles o indfcio de um desequilfbrio 
parcial; um deles, Lombroso, declarou a uns amigos depois de uma sessao do Eusapia 
Paladino: «Agora e mister que va daqui, porque sinto que me tornaria louco; tenho 
necessidade de me repousar o espfrito» 326 . O Dr. Lapponi, citando esta frase 
significativa, faz destacar com razao que «alguns fenomenos prodigiosos, quando sao 
observados por espfritos nao preparados para algumas surpresas, podem ter por 
resultado um transtomo do sistema nervoso, inclusive em sujeitos suficientemente 
saudaveis» 327 . O mesmo autor escreve ainda isto: «0 espiritismo apresenta para a 
sociedade e para o indivfduo todos os perigos, assim como todas as conseqiiencias 
funestas do hipnotismo; e apresenta mil outros mais deploraveis ainda... Nos 
indivfduos que desempenham o papel de medium, e naqueles que assistem a suas 
operaqoes, o espiritismo produz seja obnubilaqao, seja, exaltaqao morbida das 
faculdades mentais; provoca as neuroses mais graves, as mais graves neuropatias 
organicas. E coisa notoria que a maior parte dos mediuns famosos, e bom numero 
daqueles que seguiram assiduamente as praticas espfritas, morreram loucos ou 
tocados por transtornos nervosos profundos. Mas alem destes perigos e destes males, 
que sao comuns ao hipnotismo e ao espiritismo, este apresenta outros imensamente 
mais penosos... E nao va se pretender que o espiritismo possa apresentar ao menos, 
em troca, algumas vantagens, tais como a de ajudar ao reconhecimento e a cura de 
algumas enfermidades. A verdade e que, se as vezes as indicaqoes assim obtidas se 
encontraram exatas e eficazes, quase sempre, pelo contrario, as mesmas nao tern feito 
mais que agravar o estado dos doentes. Os espfritas nos dizem que isso se deve a 
intervengao de espfritos bufoes ou mentirosos; mas como poderfamos estar 
prevenidos contra a intervenqao e a aqao desses espfritos malfeitores? Jamais pois o 
espiritismo, na pratica, poderia estar justificado, sob qualquer pretexto que seja» 328 . 
Por outra parte, um antigo membro da «Sociedade de investigaqoes psfquicas» de 
Londres, M. J. Godfrey Raupert, depois de ter experiente durante longos anos, 
declarou que «a impressao que tirou que estes estudos e de desgosto, e a experiencia 
lhe mostrou seu dever, que e por em guarda aos espfritas, particularmente aos que 
pedem aos seres do outro mundo consolagoes, conselhos, ou inclusive ensinos... 
Essas experiencias, diz, desembocam enviando a centenas de pessoas aos sanatorios 
ou aos asilos de alienados. E, entretanto, apesar do terrfvel perigo para a nagao, nao se 
faz nada para deter a propaganda dos espfritas. Estes estao possivelmente inspirados 
por motivos elevados, por ideais cientfficos, mas, em definitivo, poem aos homens e 
as mulheres em um estado de passividade que abre as portas mfsticas da alma a 
espfritos malevolos; depois, esses espfritos vivem as custas desses homens, dessas 
mulheres de alma debil, impulsionam-lhes ao vfcio, a loucura, a morte moral» 329 . Em 
lugar de falar de «espfritos» como o faz M. Raupert (que nao parece acreditar que se 
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trate de «desencarnados»), falarfamos simplesmente de «influencias», sem precisar 
sua origem, posto que as ha muito diversas, e que, em todo caso, nao tern nada de 
«espiritual»; mas isso nao muda de maneira nenhuma as temveis consequencias que 
assinala, e que sao muito reais. 

Citamos em outra parte o testemunho de M me Blavatsky e de outros chefes do 
Teosofismo, que denunciam especialmente os perigos da mediunidade 330 ; nao 
obstante, reproduzimos aqui esta passagem de M me Blavatsky, que entao somente 
tmhamos resumido: «Os melhores, os mais poderosos mediuns, sofreram todos em 
seu corpo e em sua alma. Recordem o fim deploravel de Charles Foster, que morreu 
de loucura furiosa, em um asilo de alienados; lembrem-se de Slade, que e epiletico, 
de Eglinton, o primeiro medium da Inglaterra neste momento, que sofre do mesmo 
mal. Vejam ainda qual foi a vida de Dunglas Home, um homem cujo coraqao estava 
cheio de amargura, que jamais ha dito uma palavra em favor daqueles que acreditava 
dotados de poderes psfquicos, e que caluniou a todos os outros mediuns ate o fim. 
Este Calvino do espiritismo sofreu, durante anos, de uma terrfvel enfermidade da 
espinha dorsal, que tinha pego em suas redoes com os “espiritos”; nao era mais que 
uma ruina quando morreu. Pensem depois na triste sorte desse pobre Washintong 
Irving Bishop. Eu lhe conheci em Nova Iorque, quando nao tinha mais que quatorze 
anos; nao ha a menor duvida de que era medium. E verdade que o pobre homem 
desempenhou uma tarefa a seus “espiritos”, que batizou com o nome de “a 9 ao 
muscular inconsciente”, para grande alegria de todas as corporagoes de sabios e 
eruditos, e para grande beneficio de sua bolsa que encheu desta maneira. Mas... de 
mortuis nil nisi bonum ! Seu fim foi bem desafortunado. Tinha conseguido ocultar 
cuidadosamente seus ataques de epilepsia (o primeiro e mais seguro sintoma da 
verdadeira mediunidade), e quern sabe se estava morto ou se estava em «transe», 
quando teve lugar a autopsia de seu corpo? Seus pais dizem que vivia ainda, a julgar 
pelos sinais telegraficos do Reuter. Enfim, eis af as irmas Fox, as mediuns mais 
antigas, as fundadoras do espiritismo moderno; depois de mais de quarenta anos de 
rela 9 oes com os “Anjos”, se tornaram, gra 9 as a estes ultimos, loucas incuraveis, que 
declaram atualmente, em suas conferences publicas, que a obra e a filosofia de sua 
vida inteira nao foram mais que uma mentira! Pergunto-lhes de que genero sao os 
espiritos que lhes inspiram uma conduta semelhante... Se os melhores alunos de uma 
escola de canto chegam todos a perder a voz, a consequencia de exercfcios forgados, 
nao se estaria obrigado a concluir disso que seguem um mau metodo? Parece-me que 
se pode concluir outro tanto pelas informa 9 oes que obtemos do espiritismo, do 
momento em que seus melhores mediuns sao vftimas de uma mesma sorte» 331 . 

Mas ha ainda mais: alguns espfritas eminentes confessam eles mesmos estes 
perigos, embora busquem atenua-los, e explica-los naturalmente a sua maneira. Eis 
aqui concretamente o que diz M. Leon Denis: «Os espiritos inferiores, incapazes de 
aspiraqoes elevadas, sentem prazer em nossa atmosfera. Mesclam-se em nossa vida, 
e, preocupados unicamente pelo que cativava seu pensamento durante a existencia 
corporal, participam dos prazeres ou nos trabalhos dos homens aos que se sentem 
unidos por analogias de carater ou de habitos. As vezes inclusive, dominam e 
subjugam as pessoas debeis que nao sabem resistir a sua influencia. Em alguns casos, 
seu imperio sucede tal, que podem levar a suas vftimas ate o crime e a loucura. Estes 
casos de obsessao e de possessao sao mais comuns dos que se pensa» 332 . Em outra 
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obra do mesmo autor, lemos isto: «0 medium e um ser neurotico, sensfvel, 
impressionavel;... A agao fluidica prolongada dos espiritos inferiores pode lhe ser 
funesta, arruinar sua saude, provocando os fenomenos de obsessao e de possessao... 
Estes casos sao numerosos; alguns chegam ate a loucura... O medium Philippe 
Randone, chamado a Medianita, de Roma 333 esta no pelourinho pelos maus 
procedimentos de um espfrito, chamado pelo nome de uomo fui, que se esforgou, 
varias vezes, em lhe asfixiar de noite sob uma piramide de moveis que lhe diverte 
transportar sobre sua cama. Em plena sessao, apodera-se violentamente de Randon e 
lhe joga em terra, com risco de lhe matar. Ate agora, ninguem pode desembaragar ao 
medium desse hospede perigoso. Em revanche, a revista Luz e Uniao, de Barcelona 
(dezembro de 1902), relata que uma desventurada mae de famflia, levada ao crime 
sobre seu marido e seus filhos por uma influencia oculta, presa de uns acessos de 
furor contra os quais os meios ordinarios tinham resultado impotentes, foi curada em 
dois meses a consequencia da evocagao e da conversao do espfrito obsessor, por meio 
da persuasao e da prece» 334 . Esta interpretagao da cura e mais divertida que outra 
coisa; sabemos que os espfritas gostam de atirar discursos «moralizadores» aos 
pretensos «espfritos inferiores», mas isso e verdadeiramente «pregar no deserto», e 
nao acreditamos que isso possa ter a menor eficacia; de fato, as obsessoes cessam 
alguma vez por si mesmas, mas tambem ocorre que os impulsos criminais como estes 
dos que acabamos de tratar sejam seguidos de efeito. As vezes tambem, tomam por 
uma obsessao verdadeira o que nao e mais que uma auto-sugestao; neste caso, e 
possfvel combate-la por uma sugestao contraria, e este papel pode ser desempenhado 
pelas exortagoes dirigidas ao «espfrito», que entao nao constitui mais que um com o 
«subconsciente» de sua vftima; e provavelmente o que deveu passar no ultimo fato 
que contamos, a menos de que tenha havido simplesmente coincidencia, e nao relag ao 
causal, entre o tratamento e a cura. Seja como for, e incrfvel que gente que reconhece 
a realidade e a gravidade destes perigos se atreva ainda a recomendar as praticas 
espfritas, e e mister ser verdadeiramente inconsciente para pretender que a 
«moralidade» constitui uma arma suficiente para preservar-se de todo acidente deste 
genero, o que e quase tao sensato como lhe atribuir o poder de proteger do raio ou de 
assegurar a imunidade contra as epidemias; a verdade e que os espfritas nao tern 
absolutamente nenhum meio de defesa ao seu dispor, e a coisa nao poderia ser de 
outro modo, desde que ignoram tudo sobre a natureza das forgas com as quais tratam. 
Poderia ser, se nao muito interessante, ao menos util, juntar os casos de loucura, de 
obsessao e de acidentes de todo tipo que foram causados pelas praticas do 
espiritismo; sem duvida nao seria muito diffcil obter um bom numero de testemunhos 
seriamente controlados, e, como acabamos de ve-lo, as publicagoes espfritas mesmas 
poderiam proporcionar seu contingente; um tal compendio produziria sobre muita 
gente uma impressao salutar. Mas isso nao e o que nos temos proposto: se tivermos 
citado alguns fatos, e unicamente a tftulo de exemplos, e se destacara que os tomamos 
preferentemente, em sua maior parte, de autores espfritas ou que tern ao menos 
algumas afinidades com o espiritismo, autores a quern, por conseguinte, nao se 
poderia acusar de parcialidade ou de exagero em um sentido desfavoravel. A essas 
citagoes, terfamos podido adicionar sem duvida muitas outras do mesmo genero; mas 
seria bastante monotono, ja que tudo isso e muito semelhante, e as que demos nos 
parecem suficientes. Para resumir diremos que os perigos do espiritismo sao de varias 
ordens e que se poderia classifica-los em ffsicos, psfquicos e intelectuais; os perigos 
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ffsicos sao os acidentes tais como o que conta o Dr. Gibier, e sao tambem, de uma 
maneira mais frequente e mais habitual, as enfermidades provocadas ou 
desenvolvidas nos mediuns, sobretudo, e as vezes em alguns assistentes de suas 
sessoes. Estas enfermidades, que afetam principalmente ao sistema nervoso, 
acompanham-se o mais freqiientemente de perturba§oes psfquicas; as mulheres 
parecem estar mais particularmente expostas a elas, mas seria um engano acreditar 
que os homens estejam isentos; pelo resto, para estabelecer uma proporqao exata, e 
mister ter em conta o fato de que o elemento feminino e muito mais numeroso na 
maior parte dos meios espfritas. Os perigos psfquicos nao podem separar-se 
inteiramente dos perigos ffsicos, mas aparecem como muito mais constantes e mais 
graves ainda; recordamos aqui, uma vez mais, as obsessoes de carater variado, as 
ideias fixas, os impulsos criminais, as dissociaqoes e alteragoes da consciencia ou da 
memoria, as manias, a loucura em todos seus graus; se se quiser estabelecer a respeito 
uma lista completa, quase todas as variedades conhecidas pelos alienistas estariam 
representadas nela, sem contar outras varias que ignoram, e que sao os casos 
propriamente ditos de obsessao e de possessao, quer dizer, os que correspondem ao 
que tern que mais horrfvel nas manifesta§oes espfritas. Em suma, tudo isso tende pura 
e simplesmente a desagregaqao da individualidade humana, e as vezes a alcanna; as 
diferentes formas de desequilfbrio mental mesmas nao sao nisso mais que etapas ou 
fases preliminares, e, por deploraveis que sejam, jamais se pode estar seguro de que 
nao irao mais longe; alem do mais, isto escapa em grande parte, se nao totalmente as 
investigates dos medicos e dos psicologos. Finalmente, os perigos intelectuais 
resultam de que as teorias espfritas constituem, sobre todos os pontos aos quais se 
referem, um engano completo, e que nao se limitam como os outros unicamente aos 
experimentadores; assinalamos a difusao destes enganos, pela propaganda direta e 
indireta, entre gente que nao faz nenhum espiritismo pratico, e que pode acreditar-se 
inclusive muito afastada do espiritismo; assim, estes perigos intelectuais sao os que 
tern o alcance mais geral. Pelo resto, e sobre este lado da questao onde mais 
insistimos em todo o curso de nosso estudo; o que quisemos mostrar, sobretudo e 
acima de tudo, e a falsidade da doutrina espfrita, e, em nossa opiniao, primeiro deve 
ser combatida porque e falsa. Em efeito, pode haver tambem verdades que seria 
perigoso difundir, mas, se tal coisa viesse a produzir-se, esse perigo mesmo nao 
poderia nos impedir de reconhecer que sao verdades; alem disso, isso quase nao tera 
que se temer, ja que as coisas deste genero sao das que nao se prestam a vulgarizaqao. 
Bern entendido, nisso se trata de verdades que tern conseqiiencias praticas, e nao da 
ordem puramente doutrinal, onde, em suma, jamais se corre o risco de outros 
inconvenientes que os que resultam da incompreensao a que se expoe indevidamente 
desde que se expressam ideias que ultrapassam o nfvel da mentalidade comum, 
inconvenientes dos quais nao se tern porque preocupar-se muito. Mas, voltando ao 
espiritismo, diremos que seus perigos especiais, ao adicionar-se a seu carater de 
engano, fazem mais imperiosa a necessidade de lhe combater; trata-se de uma 
consideraqao secundaria e contingente em si mesma, mas nem por isso e menos uma 
razao de oportunidade que, nas circunstancias atuais, nao e possfvel ter por 
desdenhavel. 



CONCLUSAO 


Alguns estarao possivelmente tentados a nos reprovar por ter discutido muito 
seriamente teorias que sao pouco serias no fundo; para falar a verdade, nos mesmo, ha 
alguns anos, fomos um pouco dessa opiniao, e, certamente, teriamos vacilado entao 
em empreender um trabalho deste genero. Unicamente, a situagao mudou, agravou-se 
grandemente; trata-se de um fato que nao se pode dissimular, e que nos ha dado que 
refletir: se o espiritismo se torna cada dia mais invasor, se ameaga desembocar em um 
verdadeiro envenenamento da mentalidade publica, e mister resolver a tomar em 
consideragao e a lhe combater por outros meios que se nao fosse mais que uma 
aberragao de algumas individualidades isoladas e sem influencia. Certamente, e uma 
estupidez; mas o que e terrfvel, e que esta estupidez tenha chegado a exercer uma 
agao tao extraordinariamente extensa, o que prova que responde a umas tendencias 
bastante gerais, e e por isso que dizfamos faz um momento que nao se pode desdenhar 
a questao de oportunidade: como nao e possfvel atacar a todos os enganos sem 
excegao, ja que sao inumeraveis, vale mais deixar a um lado os que sao relativamente 
inofensivos e que nao tern nenhuma possibilidade de exito; mas o espiritismo, 
infelizmente, nao e desses. E muito facil, certamente, zombar dos «sacadores de 
mesas» e dos «exibidores de espfritos», fazer rir as pessoas sensatas as suas custas 
pondo em castigal todas suas extravagancias (e assinalamos algumas na ocasiao), 
denunciar os enganos dos falsos mediuns, descrever os personagens grotescos que se 
encontram nos meios espiritas; mas tudo isso nao e suficiente, necessitam-se outras 
armas que o ridfculo, e alem disso se trata af de uma coisa que e muito malevola para 
ser francamente comica, embora o seja certamente por mais de um lado. 

Sem duvida se dira tambem que os argumentos que temos exposto sao muito 
diffceis de entender, que tern o defeito de nao estar ao alcance de todo mundo; isso 
pode ser verdade em uma certa medida, e entretanto nos esforgamos em ser sempre 
tao claro como e possfvel; mas nao somos daqueles que pensam que e bom dissimular 
algumas dificuldades, ou simplificar as coisas em detrimento da verdade. Pelo resto, 
acreditamos que e mister nao exagerar, que se cometeria um engano se alguem se 
deixa desalentar pela aparencia um pouco arida de algumas demonstragoes, e que 
cada um pode compreender suficientemente a respeito para convencer-se da falsidade 
do espiritismo; no fundo, tudo isso e mais simples do que pode parecer a primeira 
vista para quern nao tern o habito destas coisas. Ademais, sobre nao importa qual 
questao, ninguem pode exigir que tudo seja igualmente compreensfvel para todo 
mundo sem excegao, posto que ha necessariamente diferengas intelectuais entre os 
homens; aqueles que nao compreendem mais que parcialmente estao pois forgados a 
remeter-se, para o resto, a competencia dos que compreendem mais. Nao e uma 
chamada a «autoridade», posto que se trata somente de suprir uma insuficiencia 
natural, e posto que desejamos que cada qual se esforce em chegar por si mesmo tao 
longe como lhe e possfvel; nao e mais que a constatagao de uma desigualdade contra 
a qual ninguem pode nada, e que nao se manifesta unicamente no que concerne ao 
domfnio metaffsico. 

Em todo caso, ao terminar, temos que repetir que e colocando-se unicamente no 
ponto de vista puramente metaffsico como se pode estabelecer absolutamente a 
falsidade do espiritismo; nao ha nenhum outro meio de demonstrar que suas teorias 
sao absurdas, quer dizer, que nao representam mais que impossibilidades. Todo o 
resto nao sao mais que aproximagoes, mais que razoes mais ou menos plausfveis, mas 



que nao sao jamais rigorosas nem plenamente suficientes, e que sempre podem 
emprestar-se a discussao; pelo contrario, na ordem metafisica, a compreensao 
entranha necessariamente, de uma maneira imediata, o assentimento e a certeza. 
Quando falamos de aproximagoes, pensamos nos pretensos argumentos sentimentais, 
que nao sao nada absolutamente, e nao podemos compreender que alguns adversaries 
do espiritismo se obstinem em desenvolver tais pobrezas; esses, ao atuar assim, 
correm o risco de provar, sobretudo que os falta a intelectualidade verdadeira quase 
tao completamente como aqueles aos quais querem combater. Queremos falar dos 
argumentos cientfficos e filosoficos; se e que existem os que tern algum valor, esse 
valor nao e ainda senao muito relativo, e nada de tudo isso pode ocupar o lugar de 
uma refutaqao definitiva; e mister tomar as coisas desde mais acima. Assim, podemos 
pretender, sem temer nenhum desmentido, que nao so temos feito outra coisa, mas 
sim muito mais que tudo o que tinha sido feito ate aqui no mesmo sentido; e estamos 
tao mais certo ao dize-lo quanto que o merito, em suma, nao recai em nos 
pessoalmente, mas sim na doutrina que nos inspiramos, doutrina cujo respeito as 
individualidades nao contam; o que deve atribuir-se a nos, pelo contrario, sao as 
imperfeiqoes de nossa exposiqao, ja que as ha certamente, apesar de todo o cuidado 
que lhe dedicamos. 

Por outra parte, a refutaqao do espiritismo, fora do interesse que apresenta por si 
mesma, permitiu-nos, como o tmhamos anunciado ao comeqo, expressar algumas 
verdades importantes; as verdades metaffsicas, sobretudo, embora se formulem a 
proposito de um engano, ou para responder a objeqoes, nem por isso tern menos um 
alcance eminentemente positivo. Certamente, por nossa parte, preferirfamos muito 
mais nao ter que expor mais que a verdade pura e simplesmente, sem nos preocupar 
do engano, e sem nos enredar em todas as complicaqoes acessorias que so desperta a 
incompreensao, mas, tambem a este respeito, e mister ter em conta a oportunidade. 
Pelo resto, quanto aos resultados, isso pode ter algumas vantagens; em efeito, o fato 
mesmo de que se apresente a verdade em ocasiao de tal ou de qual coisa contingente 
pode chamar a atengao de pessoas que nao sao incapazes de compreende-la, mas que, 
ao nao ter estudos especiais, imaginavam possivelmente sem razao que nao estava a 
seu alcance, e nao teriam tido a ideia de ir procura-la em tratados de um aspecto 
muito didatico. Nunca insistiremos bastante sobre este ponto, de que a metafisica 
verdadeira nao e coisa de «especialistas», que a compreensao propriamente 
intelectual nao tern nada em comum com um saber puramente «livresco», que difere 
totalmente da erudigao, e inclusive da ciencia ordinaria. O que chamamos em outra 
parte a «elite intelectual» nao nos parece que deva estar composta de sabios e de 
filosofos, e pensamos inclusive que muito poucos destes teriam as qualificaqoes 
requeridas para formar parte dela; para isso, e mister estar muito mais desprovido de 
prejufzos do que o estao ordinariamente, e ha frequentemente mais recursos com um 
ignorante, que pode instruir-se e desenvolver-se, que com aquele em quern alguns 
habitos mentais hao impresso ja uma deformagao irremediavel. 

Alem das verdades de ordem metafisica que serviram de principio a nossa 
refutaqao, indicamos tambem algumas outras, concretamente a proposito da 
explicaqao dos fenomenos; essas somente secundarias a nossos olhos, mas tern nao 
obstante algum interesse. Esperamos que ninguem se detenha na aparente estranheza 
de algumas destas consideraqoes, que nao devem chocar mais que aqueles que estao 
animados do mais deploravel espfrito de sistema, e nao e a esses a quern nos 
dirigimos, ja que seria um esforgo perdido; pelo resto, temerfamos mais que se de a 
estas coisas uma importancia exagerada, seja por causa de seu carater desacostumado, 



seja sobretudo porque se referem a ordem fenomenica; em todo caso, nao teremos que 
nos reprovar ter descuidado a este respeito as precaugoes e as advertencias, e temos a 
convicgao de nao haver dito mais do que era mister estritamente para dissipar as 
confusoes e os mal-entendidos e cortar pela raiz as falsas interpretagoes. A margem 
das reservas que se impoem sobre alguns pontos, nao tivemos a pretensao de tratar 
completamente todos os temas que fomos levado a abordar; ha questoes que 
poderemos ter a ocasiao de retomar mais tarde; ha-as tambem sobre as quais nossas 
indicates, como o dizfamos ao comego, abrirao possivelmente a outras vias de 
investigagoes que nao suspeitavam. A unica coisa que nao possamos alentar, e a 
experimentagao, cujos resultados nao valem jamais o suficiente para compensar 
alguns inconvenientes, inclusive alguns perigos em muitos dos casos; nao obstante, se 
houver pessoas que queiram experimentar a todo custo, e preferfvel, certamente, que 
o fagam sobre bases serias, antes bem que partindo de dados absurdos ou ao menos 
erroneos; mas, ainda uma vez mais, estamos persuadido de que nao ha nada, no que 
temos exposto, pelo que se possa tirar partido para langar-se em aventuras mais ou 
menos irritantes, e acreditamos ao contrario que seria melhor afastar delas os 
imprudentes, ao lhes fazer entrever tudo o que lhes falta para triunfar em tais 
empreendimentos. 

Nao adicionaremos mais que uma ultima reflexao: a nossos olhos, a historia do 
espiritismo nao constitui mais que um episodio da formidavel separagao mental que 
caracteriza o ocidente moderno; conviria, pois, para compreende-la inteiramente, 
coloca-la neste conjunto do qual faz parte; mas e evidente que para isso seria mister 
remontar muito mais longe, a fim de apreender as origens e as causas desta separagao, 
e depois seguir seu curso com suas peripecias multiplas. Trata-se de um trabalho 
imenso, que jamais foi feito em nenhuma de suas partes; a historia, tal como se ensina 
oficialmente, fica nos acontecimentos exteriores, que nao sao senao efeitos de algo 
mais profundo, e que se expoe, alem disso, de uma maneira tendenciosa, onde se 
encontra claramente a influencia de todos os preconceitos modemos. Ha inclusive 
mais que isso: ha uma verdadeira apropriagao dos estudos historicos em proveito de 
alguns interesses de partido, de uma vez politicos e religiosos; quererfamos que 
alguem particularmente competente tivesse a coragem de denunciar concretamente, 
com provas em seu apoio, as manobras pelas quais os historiadores protestantes 
conseguiram assegurar um monopolio de fato, e chegaram a impor, como uma sorte 
de sugestao, sua maneira de ver e suas conclusoes ate nos meios catolicos mesmos; 
seria uma tarefa muito instrutiva, e que prestaria servigos consideraveis. Esta parodia 
da historia parece haver-se levado a cabo segundo um piano determinado; mas, se a 
coisa for assim, como tern por encargo essencialmente fazer passar por um 
«progresso», ante a opiniao publica, a separagao da qual falamos, tudo parece indicar 
que esta deve ser, ela mesma, como a obra de uma vontade diretriz. No momento ao 
menos, nao queremos ser mais afirmativo sobre isso; nao poderia tratar-se, em todo 
caso, senao de uma vontade coletiva, ja que nisso ha algo que ultrapassa 
manifestamente o campo de agao dos indivfduos considerados cada um a parte; e 
ainda esta maneira de falar de uma vontade coletiva nao e possivelmente mais que 
uma representagao mais ou menos defeituosa. Seja como for, se a gente nao acreditar 
no azar, esta-se bem forgado a admitir a existencia de algo que seja o equivalente de 
um piano estabelecido de uma maneira qualquer, mas que, evidentemente, nao tern 
necessidade de ter sido formulado jamais em nenhum documento; nao seria o temor 
de alguns descobrimentos desta ordem uma das razoes que tern feito da superstigao 
do documento escrito a base exclusiva do «metodo historico»? Partindo daf, todo o 



essencial escapa necessariamente as investigagoes, e, aqueles que querem ir mais 
longe, lhes objeta rapidamente que isso ja nao e «cientffico», o que dispensa de toda 
outra discussao; nao ha nada como o abuso da erudigao para limitar estreitamente o 
«horizonte intelectual» de um homem e lhe impedir de ver claramente algumas 
coisas; nao permite isso compreender por que os metodos que fazem da erudigao um 
fim em si mesmo sao rigorosamente impostos pelas autoridades universitarias? Mas 
voltemos para a questao que consideravamos: admitido um piano, sob nao importa 
que forma, seria mister ver como cada elemento pode concorrer a sua realizagao, e 
como tais ou quais individualidades puderam, a este efeito, servir de instrumentos 
conscientes ou inconscientes; recorde-se aqui que declaramos, a proposito das origens 
do espiritismo, que nos e impossfvel acreditar na produgao espontanea de 
movimentos de alguma importancia. Em realidade, as coisas sao ainda mais 
complexas do que acabamos de indicar: em lugar de uma vontade unica, seria mister 
considerar varias vontades diversas, assim como seus resultantes; nisso haveria 
inclusive toda uma «dinamica» especial cujas leis seriam bem curiosas de estabelecer. 
O que dizemos a este respeito nao e mais que para mostrar quao longe esta a verdade 
de ser geralmente conhecida ou inclusive simplesmente suspeitada, neste domrnio 
como em muitos outros; em suma, terei que refazer quase toda a historia sobre bases 
inteiramente diferentes, mas, infelizmente, ha muitos interesses em jogo como para 
que aqueles que queiram tenta-lo nao tenham que veneer temfveis resistencias. Isso 
nao poderia ser nossa tarefa, ja que esse domrnio nao e propriamente o nosso; a este 
respeito, no que nos concerne, so podemos dar algumas indicagoes e percepgoes, e 
pelo resto tal obra so poderia ser coletiva. Em todo caso, ha nisso toda uma ordem de 
investigagoes que, em nossa opiniao, e muito mais interessante e proveitosa que a 
experimentagao psfquica; isso requer evidentemente aptidoes que nem todo mundo 
tern, mas nao obstante queremos acreditar que ha ao menos alguns que as possuem, e 
que poderiam voltar vantajosamente sua atividade para esse lado. O dia em que se 
obtenha um resultado apreciavel neste sentido, muitas das sugestoes se tomarao em 
adiante impossfveis; possivelmente e esse um dos meios que poderao contribuir, em 
um tempo mais ou menos longmquo, a reconduzir a mentalidade ocidental as vias 
normais das quais se apartou tao enormemente ha varios seculos. 



